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श्रीमद्‌ विठूठलनाथञ्च णुसाईजी व्युषा हृयम्‌। 
वन्दनीय महात्मानं धर्माचार्य गमाम्यहम्‌ ॥ 
(विठ्ठलवाच्य शब्द में तीन अक्षर है। fag ठ ल. 
विद्‌ अर्थात्‌ विदा- ज्ञान के दारा, गन्‌ अर्थात्‌ शून्याग्‌= यूश्य को- अज्ञान को `लाति' 
दूर करे, अपना दास बनाकर स्वीकार करे वह विठ्ठल) यथा नाम तथा गुण 
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सर्वसद्गुणभूर्धीमान्‌ : | 
श्रीमद्‌ राकेश आचार्यः 






















दैन्याष्टक का अर्थ 


अर्थ - हे गोकुल के स्वामी, श्रीनन्दरायजी के पुत्र ! श्री यशोदाजी के F 
गर्भ से प्रकट होने वाले श्रीकृष्ण ! मुझ दीन पर कृपा कीजिये।॥॥| | 
ब्रज के आनन्द स्वरूप | ब्रज मे निवास करने वाले, व्रज की स्त्रियों क | 
हृदय में विराजमान ! व्रज मे नित्य लीला करने वाले श्रीकृष्ण! मुझ दीन 4 
पर कृपा कीजिये ।।2।। नाम और लीला के विलास के लिये श्रीमद्‌ | 
भागवत के भावार्थ रूप में प्रकट होने वाले, रसिक स्वरूप नाम लीला । 
विलासी हे श्री कृष्ण ! मुझ दीन पर कूपा कीजिये।।3।।हे यशोदा जी 
के हृदय को प्रुफुल्लित करने वाले, श्री नन्दजी के आंगन मे भांति- भांति 
की क्रीडा करने वाले तथा घुंघराले बालो से घिरे हुए मुखार विन्द वाले 
श्री कृष्ण! आप मुझ दीन पर कूपा कीजिये ।4। । हे विरह के क्लेश को 
सह लेने वालों, आत्म स्वरूप ! यशगान में प्रीति रखने वाले, अत्यन्त 
a अधिक दीनता दिखाने वाले भक्त पर दया करने वाले श्रीकृष्ण! आप 
| ) मुझ दीन पर कूपा कीजिये।।5।। अत्यधिक भक्ति करने वाले, भक्तों 
पर विशेष आसक्त होने वाले स्वार्थहीन भक्ति से विशेष प्रसन्न होने 

) @ वाले, असीम आनन्द के समूह स्वरूप हे श्रीकृष्ण ! मुझ दीन पर कूपा 
कीजिये।।6।। शुद्ध हृदय वाले, भक्तां के अधीन होने वाले अत्यन्त 
वियोग स्वरूप श्री हरि ! मुझ दीन परेदयाकोजिये । 7 ॥। ह 
श्रीमान्‌ आचार्य जी के हदय में सर्वदा सैकडौं लीला करनेवाले, हे |. 
भगवान्‌ श्री कृष्ण ! सभी प्रकार से शर मुझ दीन पर दया A 
कीजिये।।8।। ae a 
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5 
सम्पादकीय 


श्रीशंकराचार्यादि yatarat ने उपनिषद्‌, गीता और ब्रह्मसूत्र पर भाष्यों की रचना की है 
परन्तु उन्होंने श्रीमद्भागवत महापुराण की उपेक्षा की है | भगवान्‌ के आनन्दस्वरूप और उनकी 
विविध लीलाओं का वर्णन करने वाले भागवत जैसे उत्तम पुराण ग्रंथ के रहस्य को प्रकट करने की 
आज्ञा श्रीमद्वल्लभाचार्य महाप्रभु को हुई । इस कारण आपने श्रीमदभागवत को अधिक महत्व 
दिया । 


“वाक्‌ एव ब्रह्म' ये स्वयं वैश्वानर वाक्पति हैं और इनकी वाणी भगवद्‌ स्वरूप है | इनके 
साहित्य के अध्ययन अध्यापन से भगवद्‌ प्राप्ति होती है तथा आप श्री के साहित्य का प्रचार-प्रसार 
करना वल्लभ प्रभु की नामात्मक सेवा है । यह सेवा आप श्री की कृपा से ही संभव है | 


आचार्यश्री ने इस ब्रह्मसूत्राणु भाष्य में वैचारिक एवं दार्शनिक विश्लेषण को संपादित किया 
है । इस साहित्य से वैष्णव सृष्टि श्रीबल्लभीय दिव्य वाणी से आप्लावित होगी । 


अणुभाष्य का चतुर्थाध्याय सानुवाद पूज्यपाद्‌ आचार्यवर्य्य गोस्वामि तिलकायित श्री १०८ 
श्री इन्द्रदमनजी (श्री राकेशजी )महाराज श्री की आज्ञा से विद्याविभाग मंदिर मंडल नाथद्वारा ने 
प्रकाशित किया है । अणुभाष्य संशोधन में श्रीरामचन्द्रजी आमेटा व्याकरणाचार्य व्याख्याता 
संस्कृत कॉलेज नाथद्वर ने पूर्ण मनोयोग से सहयोग किया है फिर भी संभव है कि अशुद्धि रह 
गई होगी। अन्ततस्तु निवेदनम्‌ - 

दोषा मनुष्यसहजा इति, ते यदि स्यु- 
गन्थेऽस्मिन्नपितदिमान्‌ सुधियः क्षमन्ताम्‌ | 
एतावदेव रचिताञ्जलिरर्थये वः, 
शान्ताःपतन्त्विह भवत्करुणा कटाक्षाः॥ 


निवेदक 
यदुनन्दन त्रिपाठी श्री नारायणजी शास्त्री 
विद्याविभागाध्यक्ष 
मन्दिर मण्डल नाथद्वारा (राज.) 
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अथ चंतुर्थाध्यायस्य प्रथम: पाद: । 
` १ आवृत्त्यधिकरणम्‌ । . 


समन्बयेनाविरो धात्‌ साधनैज्रह्मविद्‌ यदि । 
तस्याग्रिमन्यवस्था या सा च तुर्ये विविच्यते lee I 
जीवतो प्रियमाणस्य गच्छत: सफलस्य च | 

अतो ब्रह्मविदा कार्यमेवमेव न चान्यथा ॥४१॥ 
तामसीं बुद्धिमाश्रित्य ये मूढा: सर्वविप्लवम्‌ । | 
वदन्ति शाखनाशाय सद्भिः झो च्याश्च येनु तान्‌ ॥४२॥ 
ब्रह्मविद्रमनाभावः शतांशेनापि चेद्‌ भवेत्‌ । 

शास्रमेतद्‌ वृथा जातं सर्वसूञ्रविनाशतः ॥४३॥ 
स्वाप्ययस्य च संपत्तेरत्र ब्रह्मगतिश्रुती । 

अन्यथा न श्रुतेरर्थः AAG व्यासो RA किम्‌ ॥४४॥ 
तामसीं बुद्धिमाश्रित्य या मुक्तिः कैश्चिदुच्यते | 

सा सुषुसिश्रुतेरर्थो मोहादेवान्यया मतिः ॥४५॥ 

अतो ब्रह्मविदः कार्य जीवतः पूर्वमुच्यते । 

आवृत्तिः श्रवणादीनां नवकृत्बोपदेशतः ॥४६ ॥ 
दर्शनार्थत्वतो लिङ्गादपि व्रीह्मवधातवत्‌ | 

आवृत्तौ श्रवणादीनामात्मेति स्याद्‌ इढा मतिः ॥४७॥ 
आपाततो दर्शनं तदभेदेनापि नो ध्यते । 

प्रतीको पासनादीनां नैवं भावो हि जायते ॥४८॥ 
आलम्बनार्थ तत्रापि ब्ह्मदृष्टिविशिष्यते | 
आदित्यादिब्रह्मद्टेरङ्गत्वं न स्वतन्त्रता ॥४९ ॥ 
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मनने च निदिध्यासे विरोषश्चो च्यतेधुना | 
आसनादिषड्लैस्तु चित्तं श्रौतार्थ एव हि ॥५०॥ 
धारयेदामतेरेवं ततः सिद्धिमवाप्स्यति | 
धर्माधर्मभयं तस्य नास्त्येवेति विनिश्चयः ॥५१ ॥ 
अग्निहोत्रादिकं कार्यं संन्यासः फल एव हि। 
षोढा चेत्पुरुषो व्यक्तः प्रारब्धान्ते फलं भवेत्‌ ॥५२॥ 
एतावान्‌ प्रथमे पादे निर्णयः सूत्रकृत्कृतः | 
द्वितीये म्रियमाणस्य सर्वेन्द्रियलयः पुरा ॥५३॥ 
लिङ्गस्यापि शरीरस्य नाङ्योत्कान्तिरिहोच्यते | 
दिनायनकृतो नास्य विशेषोस्तीति चोच्यते ॥५४॥ 
तृतीये कममुक्ती यो मार्गो यस्य श्रुतेर्मत: । 
तञनिर्धारोन्यमार्गाणामप्राप्यत्वं च वर्ण्यते ॥५५ ॥ 
गन्तन्यं च परं ब्रह्म कार्यो लोकस्तु नेति च | 
तुरीये पुष्टिमर्यादाभेदेन फलमुच्यते ॥५६॥ 
प्रभोरेव फलत्वं तन्निर्दोषत्वं च वर्ण्यते | 
लीलानित्यत्वतः पूर्णगुणत्वं च ततोखिलम्‌ ॥५७॥ 
अस्य फलप्रकरणत्वेपि साधनरूपस्यापि श्रवणस्यान्तरङ्गत्वं ज्ञापयितु 
तन्निर्धारमप्याइ | 
आवृत्तिरसकृ दुपदेशात्‌ ॥४।१।१॥ 
आत्मा वारे द्रष्टन्य: श्रोतन्यो मन्तन्यो निदिध्यासितव्यः (बृ. ४।५।६) 
इत्यादिवाक्यैर्विहितं श्रवणादिकं किं सकृदेव कर्तन्यमुतासकृदिति भवति संशय: | किं 


तावत्प्राप्तं सकृदेवेति | तावतैव  रा्रार्थस्य संपत्तेः | न च 
तष्डुलनिष्पत्तिफलकावधातस्येव दर्शनफलकानां श्रवणादीनां 
तत्सिद्धिपर्यन्तमावृत्तिन्यायप्रासेति  . वाच्यम्‌ ।  अवधातस्य 
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वितुषीकरणात्मकद्दष्टद्वारकत्वेन तथात्वमस्तु वाच्यम्‌ । अवधातस्य 
वितुषीक रणात्मकद्दृष्टद्वारकत्वेन तथात्वमस्तु नाम । प्रकृते त्वद्ृष्टद्वारकत्वात्‌ 
सकृत्कृतेनैवाहदष्टद्वारा फलसंपांदनसंभवादावृत्तिरप्रयोजिके ति प्रासे । 

उच्यते | आवृत्तिरेव श्रवणादीनां श्रुत्यभिमता । कुतः | असकृदुपदेशात्‌ | 
छान्दोग्ये श्वेतके तूपाख्याने -ऐतदात्म्यमिदं सर्वं तत्सत्यं स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो 
(छां.६।८।७) इति वाक्येन जडजीवयोर््रह्मात्मत्वं नवकृत्व उपदिष्टवान्‌ | तथा च 
सकृदुपदेशेनैव चेदर्थसिद्धिः स्यात्तदैकमेवार्थमेकस्मा एकदैवासकृ नोपदिशेत्‌ | 
प्रयो जनाभावात्‌ । एतेनावधातवदन्तःकरणदो षनिवर्तनं दष्ट द्ारमन्ये षामुपदे शानां 
चरमस्य तस्य ज्ञानसाधकत्वमित मन्तव्यम्‌ Ue ।१ ।१ ॥ 

अत्रैव हेत्वन्तरमाह । 

लिङ्गाच्च ॥४।१।२॥ 

श्रुत्यनुमापकत्वेन स्मृतिर्लिन्गमित्युच्यते | सा च-यथा यथात्मा परिमुज्यतेसौ 
'मत्पुण्यगाथाश्रवणाभिधानैः । तथा तथा पञ्यति तत्त्वसूक्ष्मं चक्षुर्यथैवाञ्जनसंप्रयुक्तम्‌ 
(भा.११।१४।२६ ) इत्यादिरूपा तदावृत्तिमेव फलसाधकत्वेनाह | अत्र दृष्टान्तेनापि 
दृष्टद्वारकत्वं श्रवणादीनां सूच्यते -आत्मा वारे द्रष्टव्य:(बु.४ ।५ 18) इति पदेन 
श्रवणादीनां फलात्मकं दर्शनं पूर्वमुक्त्वा श्रोतव्यो मन्तव्य इत्यादिना तत्साधनानि 
पश्चाद्यदाइ तेनात्मन: परोक्षमपि ज्ञानमवान्तरफलरूपमिति । भक्तिमार्ग 
परमफलरूपतत्सजातीयत्वेन च फलमध्यपात्येवेति श्रुत्यभिमतमिति ज्ञायते। तेन 
सूत्रकृदपि फलप्रकरणेपि साधनविचारं चकारेति निगूढाशयः । तथापि 
शाब्दक्र मादार्थकमो बलीयानिति न्यायाद्‌ द्रष्टव्य इति पदस्य पश्चात्संबन्धे 
तूक्तरीतिर्नावसरं प्राप्नोतीति प्रकृ तविचारस्य फ प्रक रणासंगतत्वमापततीति 
प्रकारान्तरेण सूत्रार्थ उच्यते | आवृत्तिरसकृदुपदेशात्‌ । श्रुतिर्दि कर्मज्ञानभक्तीः 
साक्षात्परम्पराभेदेन पुरुषार्थसाधनत्वेन हीनमध्यमोत्तमाधिकारिणः प्रति कर्तव्यत्वेन 
प्रतिपादयति | तत्र तेषां फलं चिन्त्यते। तत्रादौ कर्ममार्गस्य फलमुच्यते | 
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ज्ञानभकत्योरेवे कमेणो त्तमात्युत्तमफ लक त्वमतस्तत्साधनत्वेनैव तत्‌ कर्तव्यं न तु 
स्वातन्त्र्येणेति ज्ञापयितुम्‌ | आवृत्तिरिति । कर्ममार्गस्यावृत्ति: पुनर्जन्मफलं 
तदप्यसकृत्‌। इदं परमावृत्त्योभयत्रापि संबध्यते । तथा चात्र प्रमाणापेक्षायां तदाह 
हेतुत्वेनासकृदुपदेशादिति । श्रुतौ कर्ममार्गे पुनर्जन्मासकृ दुपदिशयते यतः | अन्यथा 
सकृदुपदेशेनेब तदवगमेप्यसकृदुपदेशो व्यर्थः स्यादतस्तथेत्यर्थः | वाजसनेयिशाखायां 
पठयते | एवमेवायँ शारीर आत्ैभ्योङ्गेभ्यः संप्रमुच्य पुनः प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति 
प्राणायैव (बृ.४/३/३६) इति तत्रैव पुनस्तेन प्रद्यो तेनैष आत्मा निष्कामति इत्युपक्रम्य 
पठ्यते - तं विद्याकर्मणी समन्वारभेते पूर्वप्रज्ञा च (बृ.४/४/२) इति | 
त्रैवैतद्नुपदमेब-तद्यथा तृणजलायुका (बृ.४/४/३) इत्युपक्रम्य पठ्यते -एवमेवायं 
पुरुष इद शरीरं निहत्याविद्यां गमयित्वान्यन्नवतरं कल्याणतरँ रूपं तनुते पित्र्यं वा 
गान्धर्ब वा ब्राह्यं बा प्राजापत्यं वा दैवं वा मानुषं वान्येभ्यो वा भूतेभ्यः (बु.४।४।४) 
इति । तत्रैवाग्रे पठ्यते । प्राप्यान्तं कर्मणस्तस्य यत्किंचेइ करोत्ययम्‌ | 
तस्माछो कात्पुनरेत्यस्मैलो काय कर्मणे (बु. ४/४/६) इति | 

अत्र हेत्वन्तरमाह | लिङ्गाच्च | वेदानुमापकत्वेन स्मृतिर्लिङ्गमित्युच्यते | सा च 
भगवद्वीतासु-त्रैविद्या माम्‌ (भ.गी.९/२०) इत्युपकम्य पठ्यते - एवं त्रयीधर्ममनुप्रपन्ना 
गतागतं कामकामा लभन्ते (भ.गी.९/२१) इति | आब्रह्मभुवनां छो काः 
पुनरावर्तिनोर्जुन (भ.गी.८/१६) इति च। 

अथवा-यथाकारी यथाचारी तथा भवति साधुकारी साधुर्भवति पापकारी पापो 
भवति पुण्यः पुण्येन कर्मणा भवति पापः पापेन (बृ.४/४/५) इति 
्रुतिर्वर्तमानजन्मकर्मणो: पूर्वजन्मसं बन्धिकर्मानमापकत्वं बदतीति कर्मिणः 
पुनर्जन्मावश्यकमिति ज्ञायते । एवं सति लिङ्गत्वेन निरूपणादित्यर्थः संपद्यते | 
निवृत्तिमार्गीयस्यापि तस्य ज्ञानोपकर्तृत्वमात्रं न तु जन्मनिवर्तकत्बं मानाभावात्‌ 
॥४।१।२॥१॥ टि 
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२ आत्माधिकरणम्‌ 
एवं कर्मफलं विचार्य ज्ञानफलं विचारयति। 
आत्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च ॥४।१।३॥ 

पूर्वार्थनिरूपणव्यवच्छेदाय तुशब्दः । ज्ञानिनो हि भगवन्तमात्मत्वेनेबोपासते । 
तस्या नैरन्तर्येनेकजन्मभिस्तथैव तेषां हृदि भगवान्‌ स्फुरति । तदा 
स्वानन्दांशास्याप्याविर्भावाद्‌ ब्रह्मभूतः सन्नात्मत्वेनैव ब्रह्म स्फुरितमिति तदानन्दात्मकः 
संस्तमनुभवति । एवं स्थितः प्रारब्धसमापौ देहापगमे तत्रैव प्रविष्टो भवति | 
सर्वोपकारीति पदार्थमपि तस्मै भगवता ज्ञानं दत्तमिति प्रवचनमपि तस्य 
फलान्त:पातीत्यधिकारिण्युपस्थिते तथैवोपदिशति च । एतदेवाह। आत्मेत्यादिना | उप 
समीपे गमनं प्रबेश इति यावत्‌ | 

अथवा । ननु ज्ञानभकत्यो रनावृत्तिः फलमत उत्तमे ते न तु कर्मेत्याशयेन कर्मणः 
फलमावृत्तिरिति यन्निरूपितं तत्रेदं चिन्त्यते । न स पुनरावर्तते (का.३) इति श्रुतिः 
सर्वथानावृत्तिमाहोत सावधिकीं ताममरशब्देन तन्निवृत्तिमिव | किमत्र युक्तम्‌ | 
सावधिकीमेवेति । तथाहि पूर्वकर्मनैयत्यस्य त्बयाप्यङ्गीकार्यत्वात्तस्य 
प्ररोंहैकस्वभावत्वात्तस्य दुरति-क्रमत्वात्तत्फलानुभवस्यावर्यकत्वात्‌ । 

अपि च - य एनं विदुः (बृ.४।४।२२) इति श्रुतेः सति ज्ञाने हि सा । यतो 
वाच: (तै .२/९) अगृह्यो न हि गृह्यते (बृ.४।४।२२ ) इत्यादि श्रुतिभ्यो 
ब्रह्मज्ञानासंभवात्‌ | इत एव भक्तिरपि प्रत्युक्ता वेदितव्या । ज्ञानाविषये स्नेहासंभवात्‌ | 

किंच - सर्वस्य वशी सर्वस्येशानः (बु.४॥४॥२२) इत्यादि श्रुतिभ्यो 
यस्यावतारकर्माणि गायन्ति ह्यस्मदादयः । न यं विदन्ति तत्त्वेन (भा.२।६ 1३७ ) 
इत्यादिस्मृतिभ्यश्च का प्रत्याशा जीवितस्यातिहीनस्य तत्प्राप्रौ । अत 
एवोपदेशासं भवोपीति प्रासे प्रत्याह | आत्मेतीत्यादिना | तुशब्दः पूर्वपक्षनिरासकः | 
अत्रायमाशयः | सत्यमुक्तं भवता । तत्रोच्यते | यथागृह्यत्वातिमहत्तादिधर्मा भगवति 
सन्ति तथा सर्वात्मत्वमपि । य आत्मनि तिष्ठन्‌ इत्यादिश्रुतिष्वात्मत्वेनैवोक्तेः । 
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सर्वधर्माश्रयत्वेपि यदा यं धर्म पुरस्कृत्य लीलां करोति तत्कार्यमेव तदा संपद्यते | 
हितकारित्वस्वभावत्वात्तस्य । एवं सति यस्मिन्‌ पुरुष यदात्मत्वेन लीलां करोति तदा 
्वप्राप्त्यनु कू लप्रयत्नवन्तं विधायात्मानं प्रापयति | ननूक्तं दुरतिक्रमः कर्मस्वभाव इति 
। नेष दोषः । न ह्यन्नरसपाकाय जग्धमौषधमपि गौरवाय भवति । तेन न तन्निवृत्तिर्वा | 
व्यापादनैकस्बभावमपि गौरवाय भवति। तेन न तन्निवृत्तिर्वा | व्यापादनैकस्वभावमपि 
विषमाशीविषं तदपगमप्टुतरनिगमसंगमो नापगमयति वा । तथा भगवदर्पितं तदर्थ च 
कृतं कर्म न कर्मनाशाय भवतीति न वक्तुं शक्यम्‌ | कर्ममोक्षाय कर्माणि विधत्ते ह्यगदं 
यथा (भा.११/३/४४) इति वाक्यात्‌ । अग्राह्यत्वग्राह्मत्वविरो धापहारस्तु 
जीवसामर्थ्ये शरेच्छाभ्यां पुरैव कृत इति नाधिकमत्र निरूप्यम्‌ | इतिराब्दो हेत्वर्थे | 
तथाच भगवानात्मा भवति सर्वेषां जीवानामतो हेतोरुक्तरीत्या तदनुग्रहेण तमुपगच्छन्ति 
। ज्ञानमाेज्गीकृ तास्त्वात्मत्वेनैव ज्ञानादुपसमीप एव गच्छन्त्युक्तरीत्याक्षरात्मके तत्रैव 
प्रबिष्टा भवन्तीत्यर्थः । भक्तिमार्गेङ्गीकृ तास्तु साक्षात्‌ प्रकटे पुरुषोत्तमे सति 
त-द्भजनार्थमुपसमीपं गच्छन्तीत्यर्थः | 

एवं शेषोक्तिरियमिति ज्ञायते। संप्रदायानुबृत्तिरपि भगवदिद्वितेत्येताइशा: स्वयं 
येन मार्गेण फलं प्राप्तास्त मार्गमन्यानपि ग्राहयन्त्यु पदे री रत्रो भयत्राप्यात्मत्वमे व 
देतुरन्यथात्मारामस्य सर्वनिरपेक्षस्यैवंकरणासंभवेन मोक्षमार्गाप्रसि्धिरेव स्यात्‌ | तस्मात्‌ 
सर्वथानावृत्तिरेव श्रुत्याभिमतेति ज्ञेयम्‌ ॥४।१।३॥ 

नन्वात्मत्वेनो क्तिरुपासनार्थेति नोक्तं साधीय इत्यत उत्तरं पठति । 


न प्रतीके न हि स: ॥४॥१ ॥४॥ 


अतद्रूपे तत्तेनोपासनं हि प्रतीकमित्युच्यते | तथा च ताइशेन तेन स मोक्षो न 
भवतीत्यर्थः । श्रुतिसिद्धत्वान्नास्ति मोक्ष इति न वक्तुं शक्यमिति भाव: | 
अथवात्मत्वेनो क्ति रूपासनार्थेति _बदन्‌ वादी वक्तव्य: | फलार्थमेव तत्‌ | फलं च 
शरुत्युक्तस्तत्रवेश एवेति त्वयापि वाच्यम्‌ । एवं सत्यादी ज्ञानमार्गेनुपपत्तिमाह । न 
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प्रतीके नात्मभूते ज्ञानिन उपगम: पूर्वोक्त: प्रवेश: संभवतीति शेष: । भक्तिमार्गेपि तामाह 
। न हि स इति । न हि प्रतीकोपासने स लोकवेदप्रसिद्ध: पुरुषो त्तमोस्त्युपास्यत्वेन येन 
तत्प्राकट्यं स्यात्‌ तदुपगमनं चेत्यर्थः | एवं ज्ञानभक्त्योः फलसत्ता साधिता 
॥४॥१॥४॥ 

ननु-सर्व खल्विदं ब्रह्म । (छां.३ ।१४।१) आत्मैवेदैँ सर्वम्‌ (छां.७/२५/२) 
इत्यादिश्रुतयः सर्वत्र geet मुक्तिसाधनत्वेनोपदिशन्ति | सा च प्रतीकात्मिकैवेति 
कथं प्रतीको पासनस्य न मोक्षसाधकत्वमिति प्राप्त उत्तरमाह । 

ब्रह्महष्टिरुत्कर्षात्‌ ॥४॥१ is ll 

सर्वत्र ब्रह्मदृष्टिन प्रतीकात्मिका सर्वस्य वस्तुतो ब्रह्यात्मकत्वात्‌ । सा च 
नोपदेशसाध्यातो नोपदिइयते | किंत्वनूद्यते । सा त्वधिकारोत्कर्षात्‌ स्वत एव भवतीति 
प्रतीको पासनस्य न मुक्तिसाधनत्बमिति साधूक्तम्‌ | एतदेवो क्तमनेन सूत्रेण ॥ 
३।१।५॥३॥ 

३ आदित्याद्यधिक रणम्‌ | 
आदित्यादिमतयश्चाङ्ग उपपत्ते: । ४ । १ ।६ ॥ 

छान्दोग्ये - अथ होवाच सत्ययज्ञं पौठुषिं प्राचीनयोग्य क त्वमात्मानमुपास्स 
इत्यादित्यमेव भगवो राजन्निति होवाच (छां.५/१३/१) इति । अथ होवाचेन्द्रद्युम्नम्‌ 
(छां.५।१४।१) इत्युपक्रम्य-त्वं कमात्मानमुपास्स इति वायुमेव भगवो राजन्‌ इति 
होवाच (छां.५।१४।१) इति । एवमेवाग्रे प्रश्नभेदेन वक्तृ भेदेनाकाझाप्यप्रभुतय 
आत्मत्वेनो पासनाविषया उक्ताः | तत्रैव-असौ वा आदित्यो देवमधु (छां.३।१।१) 
इत्युपक्रम्यान्ते पठ्यते | य एतमेव विद्वानादित्यं ब्रह्मोपास्ते (छां.३।१९।४) इति | 
अत्रेदं चिन्त्यते अत्र प्रतीको पासनत्वमस्ति न वेति । अस्तीति पूर्व: पक्षः । तथाहि | 
सर्व खल्विदं ब्रह्म (छां.३।१४।१) इति श्रुतौ सर्वमनूद् ब्रह्मत्वं तत्र बोध्यत इति न 
कचित्प्रतीको पासनमस्तीति हि पूर्वं निरूपितम्‌ । तच्चोक्तश्रुतिभिः प्रत्येकं 
तत्तेनो पास्यत्वेनोक्त्वा नोपपद्यते | ब्रमण एकत्वादेकप्रकारेणैवोपासनेन सर्वेषां 
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फलसिद्धे: पृथक्‌ पुथगुक्तौ गौरवात्‌ प्रयोजनविशेषाभावाच । ताइशाधिकाराभावात्‌ 
पृथक्‌ तदुक्तिरिति चेद्‌ । न । सर्वत्र सदा तद्भावनायां तथानुभवस्यापि संभवात्‌ | एवं 
सति वस्तुत: सर्वस्य ब्रह्मत्वं नाभिमतं किंतु यथादित्यादीनां तत्तथा तथा सर्वस्यापीति 
प्रतीको पासनत्वमेव सर्वत्र | तेनैव फलमिति प्राप्ते प्रतिवदित । आदित्यादौ या 
ब्रह्मत्वमतय उच्यन्ते तास्तुसाकारस्यैव ब्रह्मणो ब्यापकत्वात्‌ तस्य प्रत्येकमप्यङ्गमुपासितं 
फलदमित्येकै काङ्गविषयिण्यस्ता विधीयन्ते । उपपन्नं चैतत्‌ । नहि 
साकारव्यापकब्रह्मणोङ्गं न ब्रह्मातो न प्रतीकोपासनत्वं तत्र | अपरं च | असौ वा 
आदित्यो देवमधु (छां.३।१।१) इत्युक्त्वा - तस्य॒ प्रतिदिकरइ्मीनां 
कृपावलोकनरूपाणां मधुत्वं निरूप्य तद्‌ यत्‌ प्रथमममृतं तद्वसव उपजीवन्त्यग्निना मुखेन 
न बै देवा अश्नन्ति न पिबन्त्येतदेवामृतं दृष्टवा तृप्यन्ति । त एतदेव 
रूपमभिसं विइन्त्ये तस्माद्‌ रूपादुद्यन्ति (छां.३/१०/२) इति पठ्यते | तथा च 
दर्शनमात्रे णान्यधर्मा निवृ त्तिस्तस्यैव स्वतन्त्रपु रुषार्थ त्वेन 
ब्ञानमतिशयितस्रेहजविगाढभावेन तत्रैव लय: । पुनस्तददर्शनानन्दामुभवार्थ भगवानेव 
कृपया पुनः पूर्वभावं संपादयतीति तस्माद्रूपादुदयश्चैतत्सर्वं भगवदङ्गत्ब एवोपपदयत 
इत्यपि हेत्वभिप्रेतोर्थो ज्ञेयः । न हि प्रतीकत्व इदं सर्व संभवति 
भक्तिमार्गीयत्वादस्यार्थस्येति भावः। अङ्गानां भगवत्स्वरूपात्मकत्वेनैक्यामिति 
ज्ञापनायैकवचनम्‌ । एतेन स्वरूपस्यैव फळत्वमुक्तं भवतीति मुख्यः सिद्धान्तः सूचितो 
भवति ॥४।१।६॥ 


आसीनः: संभवात्‌ 1218 ।७॥ 
पूर्वसूत्रेण धर्ममात्रस्य फलत्वमुक्त्वाधुना धर्मिणः फलत्वं तत्साधनं चाह | 
संभवात्‌ | उत्कटस्रहात्मकसाधनस्य संभवात्तदधीनः संस्तदग आसीनो भगवान्‌ भवति | 
एतेन भक्तवश्यतोक्ता ॥१।१ ।७॥ 
एवं बहिः प्राकट्यमुक्त्वान्तरं तदाह | 
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ध्यानाच्च We le le Ul 
भावनौत्कट्यदशायां व्यभिचारिभावात्मकसततस्मृतिरूपध्यानादपि हृदि प्रकट: 
सन्नासीनो भवतीत्यर्थः । तेन स्थैर्यमुक्त भवति ॥४।१।८॥ 
एवं भक्तेच्छ्यैव स्वरूपप्राकट्यमित्युकत्वा लीलानाविष्करणमाविष्करणं चापि 
तदिच्छयैवेत्याह | 
अचलत्वं चापेक्ष्य ॥४ ।१ ।९॥ 
भक्ते च्छामपेक्ष्याचलत्बं चकाराच्चलत्वमपीत्यर्थः Wels 18 ॥ 
स्मरन्ति च ॥४।१।१० ॥ 
केचन भक्ता: स्वरूपनिरपेक्षास्तत्स्मरणजनितानन्देनैव विस्मृतापवर्गान्तफला 
भवन्ति | चकाराच्छवणकीर्तनादयोपि समुच्चीयन्ते | तदुक्तम्‌ अथ ह वाव तव 
महिमामृतसमुद्रविष्रुषा सकृछीढया स्वमनसि निष्पन्दमानानवरतसुखेन 
विस्मारितृ्टश्रुतसुखलेशाभासाः परमभागवताः (भा.६।९।३९) इति । अथवा-अहं 
भक्तपराधीनः (भा.५।४।६३) इत्यादिस्मृतिः पूर्वोक्ते प्रमाणत्वेनो क्ता 
॥३।१।१०॥३॥ 
४ यत्रैकाग्रताधिकरणम्‌ | 
यत्रैकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ॥४।१।११॥ | 
अथेदं विचार्यते । बहिराविर्भावो येभ्यो येभ्यश्रान्तस्तेषां तेषां च 
मिथस्तारतम्यमस्ति न वेति । तत्र निर्णयमाह । यत्र भक्तेष्वेकाग्रता भगवत्स्वरूपे प्रकट 
एवैकस्मिन्‌ ्राहकचित्तधारा न त्वनतर्बहिर्विज्ञानं तत्रोभयोरन्तः पश्यतो बहि: पञ्यतश्च 
भावे भगवत्स्वरूपे च विशेषाभावान्न तारतम्यमस्तीत्यर्थः ॥४ ।१॥११ ॥४ N 
५ आप्रायणाधिकरणम्‌ । 
आप्रायणात्तत्रापि हि दृष्टम्‌ ॥४।१।१२॥ 
उक्ते थ एवायं संशयः | अन्तः प्राकट्यवतो यदा बहिः संवेदने सत्यपि 
पूर्वानुभूतभगवत्स्वरूपानुभवस्तदा पूर्वमन्तरमन्वभूवमधुना बहिरनुभवामीत्यनुन्यवसायो 
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भवति न वेति । तत्र वैलक्षण्यांद्‌ भवितुमर्हतीति पूर्व: पक्षः। तत्र सिद्धान्तमाह | 
आप्रायणादिति । श्रीभागवते -प्रायणं हि सतामहम्‌ (भा.११।११।४८) इति 

भगबद्वाक्यात्‌ प्रायणशाब्देन स्वतः पुरुषार्थत्वेन प्राप्यं परमं पारलौकिकं फलमुच्यते | 
तथा च फलं तन्मर्यादीकृत्य तस्य सैवावस्था सार्वदिकी न तु बहिः प्राकट्येपि 
` बहिष्ट्रानुसंधानमित्यर्थः | ततस्तस्य तत्र सायुज्यं भवति न वेति संशये निर्णमाह | 
तत्रापि प्रायणेपि प्रासे तस्य पूर्ववत्‌ प्रभुणा सममालापावलो कनश्रीचरणनलिनस्पर्शा दिकं 
दृष्टमेब फलं न aw सायुज्यमित्यर्थः | यतः शुद्धपुष्िमार्गेङ्गीकृ तोन्यथा 
पूर्वोक्तभावसंपत्ति: कथं स्यादित्युपपत्तिर्हिराब्देन सूच्यते | एतच्च-तद्भूतस्य तु नातदद्धाव 
(ब्र.सू.३।४।४०) इत्यत्र निरूपितम्‌ tele । १ २॥५॥। 

६ तदधिगमाधिकरणम्‌ | 
तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरःछेषविनाशौ तद्यपदेशात्‌ ।४।१।१३॥ 

` पुष्टिमार्गीयभक्तस्य फलं निरूप्य मर्यादामार्गीयस्य तस्य फलं चिन्त्यते । तत्र तु 
्ञानपूर्वकत्वं भक्तेरावश्यकम्‌ | कर्ममर्यादाया अपि स्वकृतत्वात्तामनुछङ्ध्यैव भगवता 
फलं दीयते । तच्च नाभुक्तं क्षीयते। तद्धोगानुकूलकर्मणा 
स्बसजातीयतत्संतानजननादनिर्मोक्ष एव सर्वस्य संपद्यते | न च प्रायश्रित्तवज्ज्ञानस्य 
कर्मनाशकत्बं वक्तुं शक्यम्‌ | तद्वत्तस्य तदुद्देशेनाविहितत्वात्‌ | तथा कथने 
चान्योन्याश्रयः। दुरितस्य चित्ताशुद्धिहेतुत्वेन तन्नाशे ज्ञानोदयो यतोतो मर्यादामार्गे 
मुक्तिरनुक्तविषयेति प्राप्त उच्यते । तदधिगमे ब्रह्मज्ञाने सति 
तज्ज्ञानस्वभावादे वोत्तराधस्याः्छेषोसंबन्धः पूर्वस्य तस्यः विनाशो भवतीत्यर्थः | 
अत्रो त्तरस्यो त्पन्नस्याश्ले ष इति नार्थस्तस्यात्मन्ये वो त्पत्ते रतदति रिक्त स्य 
` शछेषस्याभावादतोनुत्पत्तिरेवार्थः। न चैवं मर्यादामार्गीयत्वभङ्ग: | साधनं विना 
स्वरूपबलेनैव कार्यकरणे हि पुष्टिरिह तु नियतकर्मविरोधित्वस्वभावेन ज्ञानेनैव तथा 
संपत्तेः। अत एव-तद्थेषीकातूलमञ्रौ प्रोतं पद्रयेतैवं हास्य सर्वे पाप्मानः प्रदूयन्ते 
(छां.५।२४।३) इति श्रुतिरदनिददष्टान्तमाइ । स्मृतिरपि-यधैधांसि 
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समिद्धोग्निर्भस्मसात्कुरुतेर्जुन । aah: सर्वकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा 
(भ.गी.8३।३७) इति । af पाप्मानं तरति ब्रह्महत्यां योश्वमेधेन यजते 
(छां.५।२८।३) इत्यादिश्रुतिभिस्त्वयापि न तद्भोगनियमो ag शक्यः | 
एतेनाभुक्तस्याक्षयाद्भोगे च कर्मान्तरजननान्मोक्षासंभव इति निरस्तं वेदितव्यम्‌ | न 
चान्योन्याश्रयः | अनाद्विद्याजनितसंसारवासनात्मिका हि सा । सा च 
गुरूपसत्तिश्रबणमननविध्युपासनादिरूपया ब्ञानसामग्रयैव नाइयते । अविद्या परं ज्ञानेन 
नाइयत इति क तत्प्रसंग: । ज्ञानसामग्रया बलिष्ठत्वात्कर्मणो दुर्बलत्वान् 
तत्प्रतिबन्धकत्वमिति ज्ञाननाञ्यत्वबोधकश्रुतिस्मृतिमता त्वयाप्युररीकार्यम्‌ | इममेव 
हेतुमाहाचार्यस्तद्यपदेशादिति ॥४।१।१३॥ 
इतरस्याप्ये वमसं छे षः पाते तु Mele lee Ul 

पापस्य झास्रविरोधित्वेन झा्रीयज्ञानेन समं विरोधो भवतु नाम | 
धर्मस्यातथात्वेनाविरोध एवेत्याशङ्कानिरासाय पूर्वन्यायातिदेशमाह । इतरस्य 
पुण्यस्याप्येवं पूर्वस्य नाश उत्तरस्याश्छेष इत्यर्थः | अतिदेशाद्धेतुरपि स एव ज्ञेयः | तथाहि 
। उभे उ हैवैष एते तरति (बृ.४।४।२३) । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि (मुं.२।३।८) इति 
सामान्यवचनात्‌ -ज्ञानाग्निः सर्वकर्माणि (भ.गी.३।३७) इति स्मृतौ सर्वशब्दाच तथा | 
अथेदं शङ्कयते | मर्यादामा्ीयत्वाज्ज्ञानानन्तरं भरतवत्संगदोषेण भगवद्भावाच्च्युतौ 
संगजदोषोत्पत्तिवदगे विहितनिषिद्धकर्मणोरप्युत्पततिर्वक्तु शक्येति ज्ञानस्य न सर्वात्मना 
कर्मविरोधित्वमिति । तत्र निर्णयमाह । पाते भक्तिमार्गे भगवद्धावाच्च्युतिः पात 
इत्युच्यते । तुरप्यर्थे | अपिशब्दे वाच्ये व्यवच्छेदार्थकतुशब्दोक्त्यास्मिन्मा्गे पापस्य 
व्यवच्छेद एव | न कर्दिचिन्मत्परा इति वाक्यात्‌ । परंतु मर्यादामार्गीयत्वात्‌ 
प्रारब्धभोगार्थ प्रभुश्रेत्तथा करोति तद्भावे पूर्ण सति तद्धोगोसंभावित इति तदैवं भवतीति 
व्यासाभिप्रायो ज्ञायते । 

तथाच तस्मिन्‌ सत्प्युत्तरस्थ कर्मणोसं'छेष एवेत्यर्थः । qaqa 
एवमेवाश्लेषशब्दस्य व्युत्पत्तेः । अतिदेशस्येवंपदेनेव M: सर्व सूत्रं तत्परत्वेन न 
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ब्याख्येयम्‌ । पातजब्दस्य देहपातं तुशब्दस्यावधारणमर्थमुक्त्वा देइपाते 
मुक्तेरावश्यकत्वावधारणं वाक्यार्थ इति चोक्तिर्न साधीयसी । मुक्तिप्रापकपदाभावात्‌ - 
भोगेन त्वितरे क्षपयित्वाथ संपद्यते (ब्र.सू.४।१।१९) इत्यग्रे वक्तव्यत्वाञ्च 
Merire) | a 
अनारब्धकार्ये एव तु पूर्वे तदवधेः ॥४।१।१५॥ 

ननु देहस्य कर्मजन्यत्वाततन्नारे तन्नाशस्यावश्यकत्वाच्च ब्रह्मविदः प्रवचनानुपपत्तिः 
। एबं सति ब्रह्मजिज्ञासोगुरूपसत्त्यादिसाधनासंभव: | आचार्यवान्‌ पुरुषो वेद 
(छां.६।१४।२) इति श्रुतेस्तदभावेन ज्ञानमार्गोच्छेदेन मुक्त्युच्छेदप्रसंग इत्याशङ्कय 
समाधत्ते । पूर्व पूर्वसूत्राभ्यां ज्ञाननाऱ्यत्वेन ये प्रोक्ते पापपुण्ये ते नाझेषे कित्वनारब्धं 
भोगायतनलक्षणं कार्य याभ्यां त एवेत्यर्थः । नन्वितरनिरपेक्षं हि ज्ञानं स्वदावत्यैवाग्रिरेध 
इब कर्माणि दहतीति पूर्वमुक्तं तथा सत्यशेषमेव तददहतीति वक्तु युक्तम्‌ । न तु सशेषम्‌ । 
शक्तेरबिशिष्टत्वात्‌ | न च कर्मनारोपि संस्कारवशात्‌ कु लालचक्र अमिवत्तद्वासनावञात्‌ 
देहादिसत्तया प्रबचनाद्युपपत्तिरिति वाच्यम्‌ । ज्ञानस्य सर्वतो बलवत्त्वात्‌ सवासनस्य तस्य 
नाशनात्‌ ea । न हि महाद्िलानिष्पते चकभ्रमिरनुवर्तितु 
शक्नो तीत्याशङ्क यारब्धकार्यादहने हेतुमाह-तदवधे: । ततज्ज्ञानेनारब्धकर्मणा 
योगारम्भणतो विभ्रंशित (भा.५/८/२६) इति । उपभोगेन कर्मारब्धं व्यपनयन्‌ 
(भा.५। oR ०।१४) इति च भरतं प्रति वचनं गीयते । एवं सति 
[तिबद्धशक्तेरग्रेरिव ज्ञानस्याप्यदाहकत्वे न काचिद्वानिरिति सर्वमनवद्यम्‌ । 
इच्छाप्रतिबद्धतादशायां न प्राचीना दशास्तीति तद्बच्छेदज्ञापनाय तुशब्दः । एतेन 
भगवद्धावस्य सर्वतो बलवत्त्वात्‌ कथं तस्य पात इति शङ्का निरस्ता | भगवदिच्छाया 
मूलकारणत्वेनोक्तेस्तस्या: सर्वतो बलि्ठत्वात्‌। तथेच्छा च स्वकृ तमर्यादापालनाय 
पुष्टावङ्गीकृते न तथेति सर्वमनवद्यम्‌ ie te ।१५॥ 
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अग्निहोत्रादि तु तत्कार्यायैव तददर्शनात्‌ ॥४।१।१६॥ 

ननु प्रारब्धं हि प्राचीन तन्नाशाय agin एव कर्तव्यो ब्रह्मविदा न तु 
विहितमन्यदप्यग्निहोत्रादि । प्रयोजनाभावात्‌ | इश्यते च ताइशानां तत्करणमत उत्तरस्य 
कर्मणः TST आवश्यक इत्याशङ्कय तत्प्रयोजनमाह | तुशब्दः शङ्काव्युदासकः | 
अग्निहो त्रादिविहितकर्मकरणं तत्कायायैवभो गकार्याय प्रारब्धनाझायैवे त्यर्थः | 
येषामग्निहोत्रादिकारकं प्रारब्धमस्ति तैरेव तन्नाशय भोगवत्तदपि कियते न त्वताइशैरत 
एव न सनकादीनां तथात्वम्‌ । कुत एतत्‌ । तइर्शनात्‌ | यथाकारी यथाचारी तथा 
मवति साधुकारी साधुर्भवति पापकारी पापो भवति पुण्यः पुण्येन कर्मणा भवति पापः 
पापेन (बृ.४।४।५) इति श्रुति: पूर्वकर्मणो ग्रिमकर्महितुत्वं दर्शयतीति नानुपपत्तिः 
काचित्‌ । केचित्तु ज्ञानस्य यत्कार्यं तदेवाम्नहोत्रादेरिति तत्कार्यायेति पदस्यार्थ वदन्ति 
। स नु साधुः | तदधिगम इत्युपकमाद्‌ तत्कार्यायेति पदस्यार्थ वदन्ति | स न साधुः । 
तदधिगम इत्युपकमाद्‌ ब्रह्मविदः प्रारब्धात्मकप्रतिबन्धनारो मोक्षस्य पूर्वज्ञानेनैव संपत्तेः 
कर्मणो वैयर्थ्यापातात्‌ । तेमतं वेदानुवचनेन (F. 12 133) इत्यादि श्रुतिदर्श नं 
दर्शनपदार्थ पूर्वविरो धादुपेक्ष्यः ॥४।१ ।१६।।६ ॥ 

७ अतोन्याधिकरणम्‌ | 
अतोन्यापि ह्येके षामुभयो: ele leet 

तदेवं पूर्वसूत्रचतुष्येन मर्यादामार्गीयभक्तस्य मर्यादयैव मुक्तिप्रतिबन्धसंभवस्तयैव 
तन्नाशश्रेति निरूपितम्‌ । अथ पुष्टिमा्गीयस्य विनैव भोगं प्रारब्धं नयति न वेति 
विचार्यते । अथ पुष्टिमा्ीयस्य विनैव भोगं प्रारब्धं नश्यति न वेति विचार्यते । तत्र 
भोगैकनाञ्यस्वभावत्त्वात्तस्य न तं विनास्यापि तन्नञ्यतीति प्राप्ते निर्णयमाह। एकेषां 
पुष्टिमार्गीयाणां भक्तानामुभयोः प्रारब्धाप्रारब्धयोर्भोगं विनैव नाशो भवति | कुत एतत्‌ 
। तत्राह । अतः श्रुतेः कर्मणो ज्ञाननाञ्यत्वनिरूपिकायाः । ब्रह्मविद एव 
प्रवचनादिनिरूपणेन तदनाइयप्रारब्धाख्यकर्म क्षिपकश्रुते श्र | अन्यापि श्रुति: पठ्यते । 
तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साधुकृत्यां द्विषन्तः पापकृ त्याम्‌ इति | ज्ञानभोगाभ्यां 
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कर्मनाशनिरूपकश्रुत्यास्या: श्रुतेविरों धपरिहारायावशयं विषयभेदो वाच्यः | न च 
काम्यकर्मविषयेयं श्रुतिरिति वाच्यम्‌ । तदधिगम उत्तरपूर्वा धयोरश्लेषविनाशी 
(7.4.2 18 123) इति ूत्रेणे तरस्याप्ये वमिति सूत्रावयवे न 
चाविशेषेणारब्धातिरिक्त कर्मणो रखिलयो ना शिनिरूप णा त्‌ । पाफकृत्यायां 
काम्यत्वासं भवाच । तस्मादत्यनुग्रहभाजनस्य अक्तस्य 
स्वप्राप्तिविलम्बमसहिष्णुर्भगवानस्य प्रारब्धमेतत्संबन्धिगतं कृत्वा तस्य तेन भोगं 
कारयति । प्रारब्धं भोगैकनाइयमिति स्वकृतमर्यादापालनाय न नाशयति । न च 
तयोरमू्तत्वेनाकृ ताभ्यागमप्रसंगेन च नैवं वक्तुमुचितमिति वाच्यम्‌ | ईश्वरत्वेनान्यथापि 
करणसंभबात्‌ । मर्यादाविपरीतस्वरूपत्वात्‌ पुष्टिमार्गस्य न काचनात्रानुपपत्तिर्भावनीया | 
तस्या अत्र भूषणत्वात्‌ | अत एवैके षामिति दुर्लभाधिकारः सूचितः ॥४।१।१७॥ 
यदेव विद्ययेति हि ।।४।१ ।१८॥। 

ननु-यदेव विद्यया करोति (छां १।१।१०) इति श्रुत्या विद्यापूर्वकं कर्मकरणे 
वीर्यातिशयः फलं श्रूयते। अतो ब्रह्मविद्यावतोपि तथात्वस्योचितत्वात्‌ तदुत्तरस्याश्छेष 
इति यदुक्तं तन्नोपपद्यत इति प्राप्त आइ | यदेवेति । हि यस्माद्ेतोस्त्वया-यदेव विद्यया 
करोति श्रद्धयोपनिषदा (छां.१।१।१०) इति श्रुतेरेब ब्रह्मविदोपि 
कर्मोत्पत्तिप्रसञ्जिकात्बेनोदाहता | सा तु न समर्था । तथाहि । ३? 
मित्येतदक्षरमुद्रीथमुपासीत (छां.१।१।१) इत्युपकम्य तस्य रसतमत्वं 
मिथुनरूपत्वमनु्ञाक्षरत्वंत्रयीप्रवृत्तिहेतुत्वं च निरूप्यैतदग्रे-यदेव विद्यया 
(31.2 12 120) इत्याद्युक्त्वा-इति खल्वे तस्यै वाक्षरस्यो पव्यार्यानं 
भबतीत्युपसं हारादुट्रीथो पासनाविषयमेव यदेव विद्ययेति वाक्यमिति ज्ञायते। 
तेनो क्तरसतमत्बादिप्रकारको पासनानां मध्ये-यदेव विद्यया करोति तदेव वीर्यवत्तरं भवति 
(छां.१।१।१०) इति तदर्थ इति न ब्रह्मविद्यागन्धोपीति न सा शाडूगत्र संभवतीत्यर्थः | 
यद्वा। उक्ताशङ्कानिरासायैवाह | यदेवेति । ब्रह्मविद्भिः प्रारब्धक्षयायैव कर्म कुरुते 
तत्तन्यकृतात्कर्मण: सकाशात्‌ सवासनतन्नाशनाद्‌ वीर्यवत्तरं भवत्येवेति नानुप्रपत्ति: 
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काचिदित्यर्थः | यद्वा । ननु पुष्टिमार्गीयस्य प्रारब्धस्यापि भोगं विनैव नाश इति 
श्रुत्वासंभावनां कुर्वाणं प्रति कैमुतिकन्यायेन तत्परिहारमाह | यदेवेत्यादि | जीवनिष्ठा 
विद्या हि भगबज्ज्ञानशक्तेरंशभूता | एवं सति यत्र धर्मसंबन्धिसबन्धादन्येभ्योतिशयं 
कर्मणि बदति श्रुतिस्तत्र साक्षाद्वर्मिसंबन्धेतिशयितकार्यसंपत्तौ कथमसं भावना 
कर्तुमुचितेति निगूढाशयः | अत एव हेतुवाची हिशब्दः ॥४।१।१८॥ 
भोगेन त्वितरे क्षपयित्बाथ संपद्यते ॥४।१।१९॥ 

पुष्टिमार्गीयफलप्राप्ती प्रतिबन्धाभावं सोपपत्तिकमुकत्वा तत्प्रा्तिकारमाह | इतरे । 
अग्रेप्राप्यालौ किकदेदवाद्धिन्ने स्थूललिङ्गारीरे क्षपयित्वा दूरीकृ त्य,अथ 
भगवलीलोपयो मिदेहप्राप्त्यनन्तरं भोगेन संपद्यते | Aad सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा 
विपश्चिता (तै.२।१) इति श्रुत्युक्तेन भोगेन संपद्यत इत्यर्थः | 
्रुत्यर्थस्त्बानन्दमयाधिकरणे निरूपितः। अलौकिकत्बं विनोक्तदेहं विना 
चोक्तफलप्रासेर्व्यवच्छे दकस्तुराब्दः ॥४।१।१९॥७॥ 


इति श्रीवे दब्यासमतवर्तिश्रीवहमाचार्यविरचिते ब्र ह्मसूत्राणु भाष्ये | 
चतुर्थाध्यायस्य प्रथमः पाद: ॥४ ।१ | 
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।।श्रीहरिः।। 
।। श्रीकृष्णायनमः।। 
।। ्रीगोपीजन वल्लभायनमः।। 
।। श्रीवाकूपतिरणकमलेभ्योनमः।। 


चतुर्थ अध्याय प्रथम पाद 
( श्री वल्लभाचार्य-प्रकटितकारिका ) 


१. समन्वयाध्याय (अर्थात्‌ पहले अध्याय द्वारा समग्र वेद) का ब्रह्म का ही प्रतिपादन करते हैं। 
अविरोधाध्याय (अर्थात्‌ दूसरे अध्याय से) द्वारा ब्रह्म ज्ञान यह मोक्ष का एक ही साधन है और इसके 
अतिरिक्त मोक्ष मिलने का दूसरा एक भी उपाय नहीं | इस प्रकार समझने के पश्चात्‌, ब्रह्मज्ञान देने वाले 
साधनाध्याय में वर्णित साधनों द्वारा जो एक व्यक्ति को ब्रह्म का ज्ञान हो तो उसको आगे क्या करना और 
इसको क्या क्या अनुभव हो इसका विवेचन इस चतुर्थ अध्याय में है। 


२.यह जीवित हो तब (इसको क्या करने का और इसको क्या-क्या अनुभव हो इसका निरुपण 
पहले पाद में है) यह जिस समय देह छोड़ता है तब (इसको क्या क्या हो इसका निरुपण दूसरे पाद में 
है) यह लोक छोड़कर पर लोक की ओर जाता हो तब इसको क्या क्या करना है इसका निरुपण तीसरे 
पाद में है। और जब उसको परब्रह्म की प्राप्ति हो तब क्या क्या करना इसका निरुपण चतुर्थ पाद में है। 


इसलिये ब्रह्म ज्ञानी ने इस प्रथम पाद में क्या कहा है उसी प्रकार ही करना, दूसरी रीति से नहीं। 


३. तामसी बुद्धि का आश्रय करके जो मूढ (मायावदी) सभी विपरीत ऐसा कहकर शास्त्र का 
नाश कर रहे है, उनके ऊपर, और जो लोक इनका अनुसरण कर रहे है उनके ऊपर सत्पुरुषों को तो 
केवल दया ही करनी है। 


(टिप्पणी- श्री वल्लभाचार्य का वेदान्त सिद्धांत ब्रह्मवाद है। तदनुसार जो कोई अनुभव गोचर 
हो रहा है वे सभी ब्रह्म है, जिस तरह सोने के अलग-अलग आभूषण यह सोना ही है उस प्रकार दूसरी 
प्रकार से कहें तो, ब्रह्म ही जगत रूप हुआ है, ब्रह्म भी सत्य है और जगत भी सत्य है, जिस प्रकार सोना 
भी सच्चा है और सोने के आभूषण भी सच्चे हैं उसी प्रकार, श्री शंकराचार्य का वेदान्त सिद्धांत 
मायावाद है। रज्जु जिस प्रकार अंधकार में सर्प लगती है उसी अज्ञान को लेकर ब्रह्म जगत रूप मालुम 
पड़ता है। यह सर्प जिस तरह मिथ्या है उसी तरह जगत भी असत्य है, जगत असत्य है अर्थात्‌ जगत 
अन्तः पाती पदार्थ मात्र असत्य है। वेद भी असत्य है और वेद प्रतिपाद्य परमात्मा भी असत्य है, और 
सुषुप्ति (गाढ निद्रा) में निर्विकल्प अनुभव करने वाले जीव मात्र सत्य, यही ब्रह्म, इसके अतिरिक्त सब 


असत्य, रज्जु सर्प वत्‌ केल मान लिया । निर्णुण निराकार ASSLT जगत रूप मालुम होता 
RP लु 
है, जिस प्रकार रज्जु अंधकार के कारण सर्प लगे उस प्रकार, परन्तु यह सर्प ही नहीं उसी तरह यह 


जगत्‌ भी नहीं। इस प्रकार का वाद ये मायावाद a वैरागी ज्ञानी को भले ही यह वाद अच्छा लगे, 
परन्तु परमात्मा के परम अनुरागी भक्तों को तो यह वाद अच्छा नहीं लगता है। इसलिये सभी वैष्णवाचार्यों 
ने इस प्रकार के मायावाद के सामने एक ही मत से विरोध प्रकट किया है ओर श्री शंकराचार्य को 
प्रच्छन्न बौद्ध के समान कहा है | वस्तुस्थिति यह कि आद्य धर्माचार्य भावप्रधान और बुद्धि प्रधान दोनों 
होते है, केवल बुद्धिमान्‌ होते हैं । और इस प्रकार के बुद्धि प्रधान अनुयायी केवल एक फलक (पक्ष) 
को प्रस्तुत करते हैं और आद्य धर्माचार्य इसको लेकर संकोच करते हैं। श्री बुद्ध के संबंध में भी ऐसा 
ही हुआ हो ऐसा लगता है। परमकरुणावतार और मैत्री की मूर्ति शून्यवाद के लिये इतना सब आग्रह 
रखते हैं ? 


४. ब्रह्मज्ञानी इस देह के छूटते ही यहां के यही स्वस्व रूप में लीन हो जाने का हो और इसको 
आगे जाने का सहज भी नहीं हो तो इस अध्याय का तीसरा पाद व्यर्थ हो जाय, कारण कि इसमें 
ब्रह्मज्ञानी किस मार्ग से जाता है इसका ही वर्णन है। 


५. ब्रह्म प्राप्ति के संबंध दो श्रुति है- एक, स्वाप्यय, अर्थात्‌ सुषुप्ति अथवा गाढ निद्रा, इस बीच 
में जीव इतने समय में ब्रह्म से जाकर मिलता है, इस प्रकार निरुपण करने वाली और दूसरी, संपत्ति 
अर्थात्‌ परब्रह्म की नित्य प्राप्ति, इसका निरुपण करने वाली (ब्रह्म प्राप्ति के संबंध में स्पष्ट 
रीति से तो श्रुति इतना ही कहती है। और स्वाप्यय संपत्योन्यतरपेक्षा माविष्कृतं हि (ब्र.सू. ४/४/१६) 
इस सूत्र में सूत्र कारने इस कथन का स्पष्ट निरुपण किया है । इससे श्रुति का अर्थ भिन्न नहीं है और जो 
इन प्रमाणों का इनसे भिन्न अर्थ हो तो सूत्रकार यह क्यों नहीं कहते ? 

६.'स यथा सैन्धव घनः अनन्तर अबाह्यः कृत्स्तः, THAT एव, एवं वा अरे अयमात्मा 
अनन्तरः, अबाहा : प्रज्ञानधन एव एतेभ्यः, भूतेभ्यः समुत्थाय तानि एव अनु विनश्यति, न प्रेत्य 
संज्ञास्ति (बॅ उ.४/५/१३) इस श्रुति वाक्य में परममुक्ति का निरुपण इस प्रकार कितने ही लोकतामसी 
बुद्धि को लेकर कहते हैं यह ठीक नहीं है, कारण कि इस श्रुति वाक्य में तो सुषुप्ति अर्थात्‌ गाढ़ निद्रा 
में जीन की जो स्थिति है उसका वर्णन है। इस वाक्य में परम मुक्ति का निरुपण है इस प्रकार की 
मान्यता तो अज्ञान को लेकर है । 

७, ` इसलिये (इस प्रकार की बात को ध्यान में लिये बिना (शास्त्र विहित साधनों द्वारा) जिसको ब्रह्म 
ज्ञान (इसको इसी जीवन में) हुआ है उसका कर्तव्य क्या इसका निरूपण प्रथमपाद में है। और यह कर्त्तव्य 
श्रवणादि साधनों को चालू रखने में यही है, कारण कि (छादोग्य उपनिषद में उद्दालक आरुणि ने अपने 
पुत्र श्वेत केतु को एक ही बार नहीं, किन्तु) नो वार “तत्वमसि' इस वाक्य का उपदेश किया है। 

८. (तदुपरान्त, इसके लिये ) कारण भी है,चांवल के छिलकों में से अलग पड़ जाने तक इसको 
कूट HER अलग करुना ard CAAA, हो ब्रह्म तक श्रवण 
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आदि कर्म करना होता है) कारण कि जिस प्रकार खांडना यह छिलकों से चांवल के कण अलग करने 
के लिये है उसी प्रकार। श्रवणादि साधन ब्रह्म के साक्षात्कार के लिये है। 


श्रवण आदि साधन चालु रहे तो पर ब्रह्म जीवात्मा की सच्ची आत्मा है इस प्रकार की बुद्धि दृढ़ 
होती है। 


९. एक को इस प्रकार जीवात्मा और परमात्मा एक है ऐसी दृढ़ बुद्धि हुई (पीछे भले ही इसका 
साक्षात्कार नहीं हुआ तो भी) यह बात दूसरों को समझने और समझाने की है। प्रतीक उपासना करने 
वाले और इस तरह के दूसरों के (जीवात्मा और परमात्मा एक है) इस प्रकार की दृढ़ बुद्धि नही होती। 
टिप्पणी-उपनिषद्‌ में कितनी ही उपासनाएं आती है जिनको प्रतीकोपासना कही जाती है और जिसका 
'फल लौकिक काम पूर्ति है। ब्रह्म ज्ञान नहीं, दृष्टान्त 1३» इत्येतदक्षरमुद्गीथमुपासीत। आपयिता वैमु 
कामानां भवति य एतदेवं विद्वान्‌ अक्षरमुद्गीथमुपासीत' (छा.उ. १/१/१/और ७) यहां उद्गीथ एक 
प्रकार का सामवेद का गीत है।उपासको को 3-कार को उद्गीथ मानकर इसकी उपासना करनी,और इस 
प्रकार यह उपासना करे तो इसकी सभी लौकिक कामना पूर्ण हो। यह बात सत्य है परन्तु मोक्ष प्राप्ति 


में कारणभूत जीवात्मा परमात्मा एक है इस प्रकार का ब्रह्मज्ञान इस प्रकार के उपासक को प्राप्त नहीं 
होगा । 


१०. अब (इस तरह के ३»-कार में उद्गीथ-बुद्धि के बदले ब्रह्म बुद्धि को रखे और इस रीति 
से ३%-कार को) ब्रह्म बुद्धि का आधार बनावे, तो यह उत्तम बात हुई, उस प्रकार फिर दिव्य अर्थात्‌ 
सूर्य आदि में ब्रह्म बुद्धि रखे तो यह ब्रह्म ज्ञान का अंग बनता है, पूर्ण ब्रह्म ज्ञान स्वयं नहीं। 


टिप्पणी- परिमित वस्तु में दूसरी परिमित वस्तु की भावना यह प्रतीकोपासना और परिमित 
वस्तु में अपरिमित ब्रह्म की भावना यह ब्रह्म दृष्टि, प्रतीकोपासना करते ब्रह्म दृष्टि सत्य के अधिक 
निकट है। यह ब्रहम दृष्टि लोटे के गंगाजल में गंगा जल की भावना जैसी हुई, इस प्रकार की ब्रह्म दृष्टि 
पूर्ण ब्रह्म दृष्टि के प्रथम सीढ़ी के रूप में है। 


११-१२. अब मनन और निदिध्यासन अंग के कितने ही विशेष संबंध का निरूपण किया गया 
है (योग के) आसन आदि छः अंगों द्वारा श्रुति प्रतिपादित सिद्धांत मन में दृढ़ करना, और यह कार्य पूर्ण 


ब्रह्म ज्ञान हो वहाँ तक अथवा जहां तक जीवे वहां तक साधन को चालु रखना, तो इससे सिद्धि अर्थात्‌ 
जीवन्मुक्ति प्राप्त होगी। 


जीवन्मुक्ति प्राप्त होने के पश्चात्‌ पाप-पुण्य का भय नहीं रहता यह बात निर्विवाद है। 


१३. अग्निहोत्र आदि तो (इस प्रकार जीवन्मुक्त को भी चालू रखना है) इन साधनों का "फल 
ऱ्या (ब्रह्म-साक्षात्कार/हो तभी इसका मिलाप अपने SUNI कता है) इन्हें, छोड़ने नहीं पड़ते | और (इस 
भांति अग्निहोत्रादि बराबर किये जावे तो) छ प्रकार से परमात्मा प्रकट हो और इसके पश्चात्‌ प्रारब्ध 
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पूरा होने पर फल अर्थात्‌ मोक्ष मिले। टिप्पणी परमात्मा के छः प्रकार के प्राकट्य के स्वरूप का श्री 
वल्लभाचार्य के तत्त्वार्थ दीप निबंध एवं सर्व निर्णय नाम के दूसरे प्रकरण में नीचे के श्लोक तथा यह 
ऊपर का ' प्रकाश ध्यान में लेने पर समझेंगे। 


अग्निहोत्रं तथा दर्शपूर्णमासः पशुस्तथा/चातुर्मास्यानी सामश्च क्रमात्‌ पंचविधोहरि: ।।२।। 
ज्ञानिनस्तदभि व्यक्तो कर्तुमेक्षिः क्रमात्‌ भवेत्‌।। पुरुषो विहितः षोढा करौ पादौ शिरोऽन्तरम्‌ 
शिरो ब्रह्म हरिः, पूर्वयज्ञः पंच विधः स्वयम्‌।।३२।। प्रकाशः भगवदानन्दा रूपं फलं 
्रहमज्ञानयुक्तस्य यथोक्तकर्म कर्तुरिव। ब्रह्म ज्ञानाभावेतु पंचात्मकाद्‌ भगवतः स्वर्गसुखं भवति।। '' 
अग्निहोत्रादि वेद विहित कर्म बराबर वेद विधि अनुसार होने चाहिये। इतना ही नहीं, वे वे कर्म 
भगवतद्रूप है इस तरह की भावना भी साथ में होनी चाहिए, तभी मोक्ष मिले नहीं तो नहीं। 


१४-१५. पहले पाद में सूत्रकार इस प्रकार निर्णय करके बताते है, दूसरे पाद में जीवन्मुक्त का 
देह छरे तब इसकी सभी इन्द्रियों का जिस प्रकार लय होता है, उसका निरुपण किया गया है। उसके 
पश्चात्‌ नाडी द्वारा इसका सूक्ष्म शरीर किस रीति से (स्थूल शरीर में से) बाहर निकलता है इसका 
निरुपण है। इस प्रकार का जीवन्मुक्त उत्तरायण में देह छोडे, (परन्तु मोक्ष और इस स्थिति की नित्यता 
ही इसको प्राप्त होगी)। 

१६-१७. तीसरे पाद में क्रम मुक्ति के संबंध में श्रुत्यनुसार कौन सा जीव किस मार्ग से जाता है 
इसका निर्णय है। (यह अमुक निश्चित मार्ग से ही जाता है) दूसरे से नहीं, इस बात का भी वहाँ निरुपण 
है। यह जीव पर ब्रह्म को ही प्राप्त करता है, ब्रह्म लोक को नहीं। चौथे पाद में, पुष्टिमार्ग में क्या फल 
और मर्यादा मार्ग में क्या फल इसका निरुपण है। 

१८. (प्रकारों के भेद से) फलरूप तो प्रभु स्वयं ही है। प्रभु (सर्वथा) दोष रहित है इस बात का 
भी यहां निरुपण किया गया है। लीला नित्य है, इसलिये प्रभु सर्वथा पूर्णगुण है। (इस कथन का भी यहां 
निरुपण है)। 
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श्रीवल्लभाचार्य-प्रकटित कारिकाएँ 
१ आवृत्यधिकरण 


यह चौथा अध्याय है तो फलाध्याय (अर्थात्‌ इसमें फल के साथ संबंध रखने वाली बातों का 
ही निरुपण करने का है, साधनों का नहीं, इस प्रकार फिर श्रवणादि निरूपण किस प्रकार है ? इस 
प्रकार किसी को शंका हो तो इसका उत्तर है कि, श्रवणादिसाधनों का फल और अतिनिकट संबंध 
रखने वाले हैं यह बतलाने (इन साधनों का निरुपण और) इन अंगों का विचार प्रारम्भ के दो सूत्रों में 
आया है। 


आवृत्तिरस कृदुपदेशात्‌ ।४।१।९। 


(सूत्रार्थ) (श्रवणादिसाधन) बारंबार करना चाहिए, कारण कि (उपनिषद में) उपदेश (एक 
बार नहीं, परन्तु) अनेक बार किया गया है। 


सूत्रार्थ- (संशय) (आत्मा बारे द्रष्टव्यः श्रोतव्योमन्तव्यो निदिध्यासितव्यः) (बृ.उ. ४।५।६) 
(अर्थात्‌ परमात्मा का साक्षात्कार यह (वेदान्त दर्शन का) लक्ष्य है, और (इस लक्ष्य सिद्धि के लिये/ 
परमात्मा संबंधी बात सुननी चाहिये, इसके ऊपर विचार करना चाहिये, और पीछे (एक परमात्मा पर) 
मन केन्द्रित करना चाहिये। इस प्रकार के (श्रुति) वाक्य श्रवणादि साधनों का विधान करते हैं, तो प्रश्‍न 
यह उपस्थित होता है कि इन साधनों का एक बार उपयोग करने से काम होता है या यह बार बार करना 
चाहिए? (और इस प्रश्न का) उत्तर क्या ? 


(पूर्व पक्ष) (इन साधनों का एक ही बार उपयोग करना कारण कि शास्त्र में कही बात को इस 
प्रकार करने से पूर्णता हो जाती है। 


(एक देश) जिस प्रकार शाल खांडने का प्रयोजन चांवल के कणों को छिलकों से अलग 
करने का है (इसलिये यह चांवल के कण छिलकों से अलग नहीं हो वहां तक खांडना चालु रखना 
पड़ता है) इस प्रकार श्रवणादि साधनों का प्रयोजन ब्रह्म का साक्षात्कार है। ( अर्थात्‌ इनसे ब्रह्म का 
साक्षात्कार नहीं हो वहां तक इनको चालु ही रखना यही उचित है। 


(पूर्व पक्ष) इस प्रकार कहना ठीक नहीं, कारण कि खांडने का प्रयोजन चांवलों को छिलकोंसे 
अलग करना यह तो सभी कोई (इसी जन्म में/देख सकते हैं, अर्थात्‌ इस संबंध में भले चांबल सभी 
छिलकों से पूरी तरह से अलग नहीं हो वहां तक खांडने का चालु रखना पड़ता है, परन्तु श्रवणादि 
साधन तो शास्त्र विहित है, और शास्त्र विहित संबंध का फल सौ मे से किसी एक को इसी जन्म हो 
सकता हैं इस प्रकार श्रद्धा रखकर ये यज्ञादि जिस प्रकार एक ही बार करने में आते है, बार बार करने 
में नहीं आते, उस Ese ep Sa eeu ऐक बार करने से दूसरे 
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जन्म में मिलेगा। (इस प्रकार श्रद्धा रखकर ये साधन भी एक ही बार करना है। इसलिये यह श्रवणादि 
साधन बार बार करना चाहिये, इस प्रकार मानने के लिये कोई कारण मिलता नहीं है। 


(सिद्धान्त) इस प्रकार कोई कहता हो तब इसका उत्तर इस प्रकार है, (श्रबणादि साधन अनेक 
बार करना ऐसा श्रुति का मत है, कारण ? ( इसका कारण यह है कि श्रुति में श्रवणादिसाधन के लिये) 
उपदेश (एक ही बार नहीं, किन्तु) अनेक बार किया गया है) छान्दोग्य उपनिषद में श्वेत केतु उपाख्यान 
है उसमें 'ऐतदाम्त्यमिदं सर्व, तत्सत्यं स आत्मा, तत्‌ त्वमसिश्वेतकेतो' (STS! ६।८।७) इस 
वाक्य द्वारा जडजगत्‌ जीव ब्रह्मस्थरूप है इस बात का उपदेश नो बार किया गया है। जो एक ही उपदेश 
द्वारा हुए एक ही बार के श्रवण से/काम हो जाये। इस प्रकार हो तो एक ही व्यक्ति को एक ही समय एक 
ही बात नो बार नहीं कही जाती। एक ही उपदेश द्वारा काम पूरा हो जाता हो तो अनेक बार उपदेश करने 
के लिये कोई भी कारण नहीं रहता। इसको इस तरह समझाते हैं कि खांडने का प्रयोजन देखने में जिस 
तरह छिलकों को दूर करना है उसी प्रकार बारंबार करने में आये श्रवणादि का फल अन्तःकरण के दोष 
दूर करना हैं और अन्त में जो श्रवण उसका फल ब्रह्मसाक्षात्कार है। 


इसी कथन का समर्थन करने के लिये सूत्रकार अब दूसरा हेतु कहते हैं। 
आवृत्तिरस कृढुपदेशात्‌ ।४।१।९। 
(इस सूत्र का अर्थ दूसरी प्रकार से नीचे दिये प्रमाण से हो सकता है।) 


(सूत्रार्थ) कर्ममार्ग में पुनः पुनः जन्म लेना और पुनः पुनः मरना (यह फल है) कारण कि/ 
कर्ममार्ग में इस प्रकार का पुनः पुनः आवागमन होता है। यह बात (श्रुति में) बारबार कही गयी है। 


(सूत्रभाष्य) सिद्धांत कर्म ज्ञान और भक्ति पुरुषार्थ अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्ति के साधन है इस प्रकार 
श्रुति कहती हैं | इनमें से भक्ति सीधे सीधे मोक्ष प्राप्ति का साधन है उपरान्त भक्ति उत्तमाधिकारी के 
लिये है, ज्ञान यह मध्यमाधिकारी के लिये है, और कर्म यह हीनाधिकारी के लिये है, इस प्रकार का 
निरुपण भी श्रुति में है। अब इन साधनों का स्वरूप (सूत्रकार) महर्षि बादरायण ने तीसरे अध्याय में 
विस्तार से बताया है और इन तीनों के फल का विचार सूत्रकार ने इस चौथे अध्याय में किया है। यह 
फल विचार अंग प्रथम निरुपण कर्ममार्ग के फल का है और ये बतलाने से कि कर्म मार्ग का फल उत्तम 
है और भक्ति मार्ग का फल अत्युत्तम है, इसलिये कर्म मार्ग का आश्रय ये दोनों मार्गो का यह उपकारक 
हो सकता है अर्थात्‌ इसलिये करना है। नहीं कि इसके अपने लिये, (कारण कि कर्म मार्ग का फल 
पुनर्जन्म है ऐसा श्रुति ने बार बार कहा है। शेष कर्म मार्ग का फल पुर्नजन्म है यह जो कहा है। उसके 
संबंध में प्रमाण क्या ? तो इसका उत्तर यह है कि 'असकृदुपदेशात्‌ अर्थात्‌ कर्ममार्ग का फल 
पुर्नजन्म है ऐसा श्रुति ने बारबार कहा है, शेष कर्म मार्ग का फल पुर्नजन्म है इस प्रकार एक बार कहने 


से भी यह बात तो समझाई "कसी हे'स'प्रेकॉरफिरयहर्‍्यात आरंबारकिसलिये कही ? (इस 
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बारंबार कथन से अपने कर्ममार्ग पुर्नजन्म बारंबार होता है इस प्रकार नहीं समझें तो) इस प्रकार 
बारंबार में कहना निरर्थक हो जाये इसलिये इस प्रकार के बारंबार कथन से अपने को समझना है कि 
कर्ममार्ग का फल पुनर्जन्म भी बारंबार होता है। वाजसनेयि-शाखा (बृहदारण्यक उपनिषद्‌) कहा है 
“एवमेव अयं शारीर आत्मा एभ्यः अंगेम्यः पुनः प्रतिन्यायं प्रतियोनि आद्रवति प्राणायैव/ 
अर्थात्‌ इसी प्रकार इस शरीर में रहने वाला जीवात्मा इस (शरीर के) अंगों में से अलग होकर अपने 
पाप पुण्यानुसार (नवीन) शरीर की ओर पुनर्जीवन प्राप्त करने के लिये ही दौड़कर जाता है। उस प्रकार 
फिर इसी स्थान पर ' तेन प्रद्योतेन एष आत्मा निष्क्रामति' अर्थात्‌ जब जीव स्व शरीर छोड़कर दूसरे 
में जाते समय आता है तब इसके हृदय के अग्रभाग में एक चमक होती है, और इस चमक के साथ यह 
जीव शरीर के बाहर निकल जाता है, इस प्रकार प्रारंभ करके कहा है कि “एवमेवायं पुरुषः इदं शरीरं 
निहत्य अविद्यां गमयित्वा अन्यन्‌ नवतरं कल्याणतरं रूपं तनुते पित्र्यं वा गान्धर्व वा ब्राह्मं वा 
प्राजापत्यं वा दैवं वा मानुषं वा अन्येभ्यो वा भूतेम्यः' अर्थात्‌ इस जीव ने प्राप्त की। विद्या इसके 
द्वारा किये पाप पुण्य, और इसका यह जन्म पहले के जन्मों में प्राप्त की बुद्धि (यह सभी) इसके साथ 
साथ जाती है। इस स्थान पर फिर ये पीछे शीघ्र (आव) अर्थात्‌ जिस प्रकार घास पर का कीड़ा (चलते 
समय अगले भाग से घास को एकमात्र मजबूत रीति से पकड़ पिछले भाग को सिकोड़कर आगे के 
पकड़े घास के भाग को छोड़ देता है, उसी प्रकार प्रारंभ में कहा है कि ' एवमेवायं पुरुषः इदं शरीरं 
निहत्य अविद्यां गमयित्वा अन्यन्‌ नवतरं कल्याणतरं रुपं तनुते पित्र्यं वा गान्धर्वं वा बाह्यं वा 
प्राजापत्यं वा दैवं वा मानुषं वा अन्येभ्यो वा भूतेम्यः ' अर्थात्‌ घास के कीड़े की तरह ही यह जीव 
इस शरीर को त्यागकर, बेभान बनाकर दूसरा वस्तुतः नया सुखद शरीर धारण करता है, भले ही पीछे 
ये पितलोक में हो, गन्धर्व लोक में हो, ब्रह्मलोक में हो प्रजापति लोक में हो मनुष्य लोक में अथवा 
किसी दूसरे प्राणियों में से किसी एक में हो और यह अगला स्थल कहा गया है कि 'प्राप्यान्तंकर्मणस्तस्य 
यत्‌ किं चेहं करोत्ययम्‌/तस्माल्लोकात्‌ पुनरेति अस्मै लोकायकर्मणे ' अर्थात्‌ इस लोक में जो 
कुछ पुण्य पाप किये हो उसका फल परलोक में भोगकर पीछे उस लोक में से इस लोक में नवीन कर्म 
करने आता है। इस बात का समर्थन करते नये हेतु का निरुपण करते हैं | 


लिङ्गाच्च।४।१।२। 
(सूत्रार्थ) इस बात का समर्थन करने वाले स्मृति वाक्य है इसलिये भी । 


(सूत्रभाष्य) (सिद्धांत) जिस प्रकार धुएं को देखकर अग्नि का अनुमान किया जा सकता है, 
और इस धुवें के लिये पारिभाषिक शब्द (लिंग) है उस प्रकार/स्मृति वाक्य के आधार पर तदर्थ 
प्रतिपादक श्रुतिवाक्य भी है इस प्रकार का अनुमान किया जा सकता है । अर्थात्‌ इस स्मृति के लिये 


पारिभाषिक शब्द (लिंग) उपयुक्त है। और ये स्मृति वाक्य भगवद गीता सें (एक ) त्रैविद्या at’ इस 
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७. CGO 
प्रकार प्रारंभकर अर्थात्‌ वेदोक्त यज्ञादि धर्म का सकाम अनुसरण करने वाले जीव आवागमन किया 


करता है, इस प्रकार है, और (दूसरा) ' आब्रह्म वत त पुनरावर्तिनोर्जुन' अर्थात्‌ हे अर्जुन 

ब्रह्मलोक तक तो जीवों का आवागमन चालु ही रहता है इस प्रकार है अथवा “यथाकारी यथाचारी तथा 
भवति, साधुकारी साधु भवति पापकारी पापो भवति, पुण्यः पुण्येन कर्मणा भवति पापः पापेन' अर्थात्‌ 
जिस प्रकार काम और जैसा आचरण उस प्रकार दूसरा जन्म हो, अच्छा करने वाला अच्छा हो, पाप 
करने वाला पापी हो, पुण्य करने से मनुष्य (दूसरे जन्म में) पुण्यकारी बनते हैं और पापाचरण से मनुष्य 
(दूसरे जन्म में) पापी होता है। इस प्रकार का श्रुति वाक्य अर्थात्‌ वर्तमान्‌ जन्म और कर्म ऊपर से बीते 
जन्म में कर्म कैसे थे इसका अनुमान किया जा सकता है। ऐसा बताते हैं, इसलिये कर्ममार्गी को दूसरा 
जन्म लेना होता है इस प्रकार समझा जाता है। इस प्रकार अर्थ करे तो 'लिंग' शब्द का अर्थ इस जन्म 
के कर्म पूर्व जन्मों के कर्मों का अनुमापक है इस तरह का निरुपण श्रुति में है इस प्रकार समझाया है। 


निवृत्तमार्गी अर्थात्‌ निष्काम कर्म करने वाले जो मनुष्य उसके द्वारा किया कर्म इसके ज्ञान प्राप्ति 
में उपयोगी होता है इतना नहीं, परन्तु इसका संसार में आवागमन बंध करता है ऐसा नहीं कारण कि 
इसके लिये (श्रुति अथवा स्मृति में) कोई प्रमाण नहीं मिलता। अर्थात्‌ कर्म मार्ग का फल पुनः पुनः 
जन्म लेना है । 


आत्माधिकरण- 


ऊपर मुख्य कर्ममार्ग के फल का विचार कर (निर्णय दिया) अब ज्ञान मार्ग में किस प्रकार का 
फल मिले इसका विचारकर सूत्रकार निरूपण करते हैं । 


आत्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च।४।१।३ 


सूत्रार्थ- (ज्ञानमागीं जीव भगवान्‌ अपनी) आत्मा है इस प्रकार का ज्ञान प्राप्त करते है और (इस 
प्रकार दूसरे को) उपदेश भी देते हैं । 

(सूत्रभाष्य) कर्म मार्ग का फल संसार में बारंबार आवागमन है इस प्रकार जो' पहले कहा वह 
कथन (ज्ञानमार्ग में) नहीं यह बात बताने के लिये (सूत्र में “तु ) शब्द (दिया) है । 


ज्ञानमागीं भगवान्‌ अपनी आत्मा है इस प्रकार समझकर उपासना करते हैं । अनेक जन्म में यह 
उपासना निरन्तर चलती रहती है अर्थात्‌ इनके हृदय में भगवान्‌ भी आत्मा के समान प्रतीत होते है, इस 
समय भगवान्‌ का आनंदांश भी प्रकट होता है अर्थात्‌ ज्ञानीभगवद्रूप बन जाता है, और भगवान्‌ अपनी 
आत्मा के समान इनको प्रतीत होता है अर्थात्‌ आत्मानन्द रूपी बनकर ये भगवान्‌ का अनुभव करते 
है और इस स्थिति को प्राप्त करने के पश्चात्‌ प्रारब्ध कर्म पूरा होने पर देह नाश होने पर यह आत्मरूप 
भगवान्‌ में लीन होता है (उपरान्त भगवान्‌) सभी के ऊपर एक समान उपकार करने वाले हैं अर्थात्‌ 
भगवान्‌ ने जो ज्ञान fear Riera cea TAM लु), दुसरो के लिये भी है, अर्थात्‌ इन 
अंगों का, उपदेश भी अपने को कृतार्थ करने वाला अपना परम धर्म, है इस प्रकार समझकर योग्य 
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जीव सामने आता है तब इसको इस प्रकार उपदेश भी देते हैं। 


यही कथन सूत्र में (आत्मा) इत्यादि शब्दों में कही है | (उप) समीप और गमन-प्रवेश “अर्थात्‌ 
भगवान्‌ अपनी आत्मा है इस प्रकार समझकर इसमें एकरूप बनता है और सर्वथा लय होता है इसके | 
पहले अधिकारी शिष्यों को इस प्रकार अर्थात्‌ भगवान्‌ अपने सभी की आत्मा है इस प्रकार का उपदेश 
भी देते हैं। 


अथवा- 


(सूत्र भाष्य) 'संशय, कर्ममार्ग में फल आवृत्ति ( अर्थात्‌ संसार में बारम्बार आगमन) है इस 
प्रकार जो कहा उसके लिये ज्ञान और भक्ति का फल अनावृत्ति 'अर्थात्‌ इस प्रकार का आवागमन 
मिटकर अनुक्रम से नित्य अक्षर ब्रह्म और पुरुषोत्तम के साथ का संबंध प्राप्त हो' इसलिये यह उत्तम 
और कर्म उत्तम नहीं, इस संबंध में एक प्रश्‍न पैदा होता है, 'न स पुनरार्वते' अर्थात्‌ मुक्त जीव को 
संसार में पुनः नहीं आना पड़ता-इस प्रकार का श्रुतिवाक्य जो अनावृत्ति अर्थात्‌ संसार में फिर नहीं 
आना इसका निरुपण करते हैं वह अनावृत्ति देवों की अमरता की तरह काम चलाऊं है कि निश्चित है ? 


'टिप्पणी'- ' अपाम सोमममृताभवेम' अर्थात्‌ हमने सोम रस का पान किया है इस लिये हम 
अमर होगें, इस वेद वाक्यानुसार जो अमरता प्राप्त होती है बह अस्थिर या स्थिर। इस प्रकार का कोई 
प्रश्न करे तो इसका उत्तर यह है कि, हमेशा के लिये मानिये, तो 'क्षीणे पुण्ये मर्त्य लोकं विशन्ति’ 
अर्थात्‌ पुण्य पूरे होते ही फिर मृत्यु लोक में आना पड़ता है, इससे गीता वाक्य में बाध आता है, 
इसलिये इसको हमेशा के लिये नहीं मानना, तब फिर इनको अमरता किसलिये कही ? इस प्रकार कोई 
प्रश्‍न करे तो इसका उत्तर यह है कि मनुष्य तो आये और मृत्यु को प्राप्त हुए, सुदीर्घ जीवन क्या है ये 
जानते ही नहीं, इनकी अपेक्षा ये देवों की स्वर्ग में, स्थिति अर्थात्‌ सभी दीर्घकाल तक होते है, इनको 
तो लोक अजरामर ही कहते है' ‘aa फिर इस प्रकार के कर्म और ज्ञान के फल रूप जो अनावृत्ति है 
इसको निरन्तर या अस्थिर कैसे मानना । 


(पूर्वपक्ष) अस्थिर ही है, क्योंकि “यह जन्म मिला वह पूर्व कर्म बिना नहीं मिलता है अर्थात्‌ 
पूर्व कर्म तो तारते हैं (अर्थात्‌ अनावृत्ति हमेशा मानने वाले) को भी मानना ही पड़ता है, और कर्म का 
स्वभाव ही ऐसा है कि एक कर्म दूसरे को जन्म देता है और दूसरा तीसरे को और यह स्वभाव दूर करने 
पर भी दूर नहीं होता है। (यह कर्म सर्वथा निर्मूल नहीं होता है तो) इसका भोग चालू रहने का ही है 
अर्थात्‌ भले ही जिस प्रकार सोमरसपान के प्रभाव से पुनः भूमि पर शीघ्र ही पुनः आने का नहीं होता 
है और बहुत लम्बे समय तक इस प्रकार हो इस प्रकार ज्ञान और भक्ति के प्रभाव से भी शीघ्र संसार 


में पुन: आने का नहीं हो, परन्तु बहुत ही लम्बे समय ऐसा हो इतना ही, परन्तु इस अनावृत्ति को हमेशा 
तो नहीं माना जा सकती 'है"॥१५५० Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 
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उपरान्त 'अनावृत्ति की यह चर्चा ही निरर्थक है, कारण कि पहली मुक्ति और पीछे अनावृत्ति भी 
ज्ञानमार्ग में और भक्तिमार्ग में मुक्ति की शक्‍यता ही कहां है कारण कि ' य एनं विदुः अर्थात्‌ जिसको 
इस परमात्मा का ज्ञान होता है “उसको मुक्ति मिलती है । इस श्रुति वाक्यानुसार ज्ञान के पश्चात्‌ मुक्ति 
मिलती है, परन्तु 'यतोवाच: ' अर्थात्‌ (यह ब्रह्म इस प्रकार का है कि) जहां वाणी “और मन नहीं पहुंच 
सकते। और 'अग्रह्मोनहि गृह्यते ' अर्थात्‌ जिसका ज्ञान संभव नहीं उसका ज्ञान किस भांति हो सकता 
है। आदि श्रुति वाक्यानुसार ब्रह्म का ज्ञान भी संभव नहीं, तब फिर यह मुक्ति कहां से संभव ? और 
इसी कारण कि 'पहले स्नेह और फिर भक्ति । परन्तु जिसका ज्ञान ही संभव न हो उस ओर स्नेह कैसे 
हो ? 'टिप्पणी- बांझ को लड़के के प्रति भी प्रेम उत्पन्न हुआ है ? अथवा शशक के सीगों को किसने 
देखा है ? उस प्रकार फिर, 'सर्वस्य वशी सर्वस्य ईशान: ' अर्थात्‌ जो परमात्मा सभी को अपने वश 
में रख रहे है और जो सभी पर सत्ता भोग रहे हैं-आदि श्रुति वाक्यानुसार और ' यस्यावतार कर्माणि 
गायन्ति ह्यस्मदादयः न यं विदन्ति तत्त्वेन'” अर्थात्‌ हमें (अर्थात्‌ ब्रह्म और शिव) जैसे जैसे अवतार 
कार्यों का गान करना चाहिये फिर भी जिनको वस्तुतः यह पहचान नहीं सकते-आदि स्मृति वाक्यानुसार 
'जिस प्रकार ब्रह्माजी जैसे का वश नहीं है वहां बेचारे जीव को ये परमात्मा प्राप्त हो ऐसी आशा रखे ही 
क्यों ? 

“टिप्पणी- एक सामान्य सत्ता वाले से मिलना अत्यन्त कठिन है तब फिर सर्व सत्ताधीश प्रभु 
को तो प्राप्त किस प्रकार किया जा सकता है ? उपरान्त ब्रह्मा जैसे जिनको नहीं जान सकते है तो अति 
तुच्छ जीव तो इनको किस प्रकार जान सकते ? इस प्रकार जिनका ज्ञान संभव नहीं उसके विषय में 
उपदेश तो और संभव ही कैसे ? इस प्रकार के पूर्वपक्षी का उत्तर है 'आत्मेति' इत्यादि ? “सिद्धान्त, 
(सूत्रस्थ) 'तु' शब्द इस प्रकार सूचित करता है कि पूर्व पक्ष की बात ठीक नहीं, यहां पर आशय इस 
तरह है, तुम 'अर्थात पूर्व पक्षी ने यह जो कहा, वह सत्य है, परन्तु इस संबंध में कहना यह है कि 
भगवान्‌ में अगृहात्व, अर्थात्‌ अज्ञेयत्व, अति स्थूलपना आदि धर्म है उस तरह यह सभी की आत्मा है 
यह बात भी है “य आत्मनि तिष्ठन्‌' अर्थात्‌ जो प्रभु जीवात्मा में भी रहता है-आदि श्रुति वाक्यों में प्रभु 
सभी की आत्मा है यह बात भी बतायी गयी है, वस्तुस्थिति से प्रभु में (विरुद्ध अविरुद्ध) सभी धर्म है 
परन्तु जो धर्म आगे रखकर प्रभु (जो) लीला करते है 'उस लीला के समय/इस धर्म का ही कार्य होता 
है। (दूसरे के नहीं) कारण कि, प्रभु का स्वभाव सभी के हित (और सुख) करने का है । “टिप्पणी 
प्रभु का स्वभाव हित और सुख देने का है। यह हित अथवा सुख जीव को कब हो ? यह तब प्राप्त होता 
है कि प्रभु ने एक कार्य आरम्भ किया वह कार्य चालु रहे और बीच में रुक नहीं जाए दृष्टन्त-जठराग्नि 
वह प्रभु की ' वैश्वानर' नाम से प्रसिद्ध विभूति है। इसके द्वारा प्रभु खाये को पचाते है, ल धर्म विभूति 
द्वारा प्रभु ने प्रकट भी किया है और इस विभूति द्वारा प्रभु यही कार्य करें दूसरा नहीं अब “जमीन में 
बोये दानों की मंजरी Skeet TEs एक के अनेक करने का श्म प्रकट किया है और 
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इस विभूति द्वारा प्रभु यही कार्य करे, अब इसमें गड़बड़ हो अर्थात्‌ पेट में पड़ा, अनेक हो और जमीन | 
में डाला पच जाय तो संसार की दशा कैसी हो जाय ? पेट सभी के फट जाये और बोया सभी व्यर्थ हो | 
जाय, अरे, सभी व्यवहार समाप्त हो जाय । इसलिये प्रभु का जो स्वरूप अमुक कार्य इस स्वरूप में 
नहीं करते । परिस्थिति है अर्थात्‌ प्रभु जो जीव की स्वयं आत्मा है ऐसा अनुभव कराकर सुख देने की | 
लीला करना चाहते हैं उनके पास इस प्रकार का अनुभव हो उस तरह के साधनों को कराते हैं। और वे | 
इस प्रकार का अनुभव कराकर इस तरह का सुख देते हैं। 


(पूर्वपक्ष) परन्तु कर्म का स्वभाव दूर करना कठिन है, अर्थात्‌ पुनः यह शक्ति लगाने का और | 
इस प्रकार के आत्मानुभव के पश्चात्‌ पुनः इस जीव को संसार में खींचकर लाने का इस बात का क्या 
प्रमाण ? 


(सिद्धांत) (तुम कहते हो) वह कठिन नहीं है, (अधिक प्रमाण में किसी ने खाया ओर उससे 
अपच हो जाय और ये अपच दूर करने के लिये दवा खावे अर्थात्‌ (खायी इसके लिये) पेट में वजन 
होगा और अपच को दूर नहीं करे ऐसा नहीं, हो सकता, अथवा, जीव लेने वाला हत्यारा सांप का विष, 
उसको दूर करने में समर्थ ऐसा मंत्र, उसका प्रयोग करने से, अर्थात्‌ (यह विष मारने वाला है, इसलिये 
इस मंत्र के प्रयोग से, यह दूर नहीं होगा ऐसा नहीं) उसी प्रकार कर्म टाला नहीं जा सकता है ऐसा नहीं, 
और इस संबंध में प्रमाण देखा नहीं तो यह “कर्म नाशाय कर्माणि विद्यते ह्यगदंयथा' अर्थात्‌ खाने 
से हुआ रोग दूर करने के लिये जिस प्रकार खाने में आयी औषधी का प्रयोग (आयुर्वेद में बताया) है 
उस तरह (बंधक) कर्मा को दूर करने (फलाशा रहित अथवा भगवदर्पित अथवा भगवदर्थ) कर्म करने 
का कहा गया है, इस प्रकार का (भागवत का) वाक्य है | 'टिप्पणी- पैर में बबूल अथवा बोर का 
कांटा लगा, उसको दूर करने के लिये एक तरह का कांटा है उसका उपयोग किया जाता है। उस प्रकार 
एक प्रकार का कर्म दूर करने के लिये दूसरे प्रकार के कर्म का शास्त्र में विधान है, अर्थात्‌ पूर्व कर्म को 
अति प्रबल मानना यह निरर्थक है। ज्ञान अथवा भक्ति द्वारा इसका आत्यन्तिक नाश होता है, और ज्ञान 


अथवा भक्ति द्वारा प्राप्त हुआ जो मोक्ष उसमें से पुनः लोटने का नहीं होता और इन दोनों का फल भूत 
अनावृत्ति यह स्थिर है । 


उस प्रकार फिर (उस पूर्व पक्षी ने) इस प्रकार कहा कि भगवान्‌ का ज्ञान शक्‍य नहीं ऐसा श्रुति 
ने कहा है, इसका क्या ? तो इसका उत्तर यह है कि जीव अपने साधनों को करके प्रभु को जान नहीं 
सकता, परन्तु प्रभु कृपा करने का विचार करे तो जीव प्रभु को जान सकता है, और यह बात पहले ही 
कही गयी है, इसलिये इसकी विशेष चर्चा यहां आवश्यक नहीं है । टु 


“सूत्रस्थ इति' शब्द हेतु वाची है अर्थात्‌ भगवान्‌ सभी जीवात्माओं के (भी) आत्मा है अर्थात्‌ 
यह ऊपर'कहे ATMA AT कप करे हैं और इस, क्रणउन्चीत्र-्प्रकुक्े समीप जाता है | (यह 
होता है भक्ति मार्ग में) 'सूत्रस्थ (इति) शब्द प्रकार वाची है। ज्ञान मार्ग में जिन जीवों का अंगीकार है. 
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उनको तो प्रभु अपनी आत्मा है ऐसा ज्ञान होता है अर्थात्‌ प्रभु के समीप का स्वरूप जो अक्षर ब्रह्म 
उसको प्राप्त करता है अर्थात्‌ उसमें लीन होता है, परन्तु जो जीवों का अंगीकार भक्ति मार्ग में है उसके 
लिये तो पुरुषोत्तम साक्षात्‌ प्रकट होते है, और ये प्रकट पुरुषोत्तम की भक्ति करने पर इसके पास इस 
तरह के जीव जाते है, इस प्रकार (उप) शब्द के दो अर्थ होते हैं। 


“उपरान्त, परम्परा निरन्तर रहे यह भी प्रभु को इष्ट है, अर्थात्‌ इस प्रकार तो प्रभु प्राप्त होते है उसी 
तरह ये लोक दूसरे “अधिकारी जीव को भी उपदेश द्वारा बताते हैं । 


इन दोनों के सम्बन्ध में 'अर्थात्‌ जीव को प्रभु की प्राप्ति हो और ऐसा जीव दूसरों को यह प्रभु 
प्राप्ति का उपाय बतावे। इसके लिये कोई (सबल) कारण हो तो यह हैं कि “प्रभु सभी के 'आत्मा है। 
शेष प्रभु तो आत्माराम होने से सर्व निरपेक्ष है, अर्थात्‌ इनको इतना सब करने की आवश्यक क्यों ? 
और इस प्रकार नहीं करे तो मोक्षमार्ग जैसी बात ही बाहर नहीं आवे । “परन्तु प्रभु सभी की आत्मा होकर 
सभी का हित करने वाले है, अर्थात्‌ अपने स्वरूप को भूल जाने से दुःखी हुए जीवों को अपने मूल 
स्वरूप का ज्ञान कराकर “सुखी बनाते हैं, और यह मूल स्वरूप का ज्ञान और तज्जन्य आत्यन्तिक सुख _ 
इसका ही नाम मोक्ष है । इसलिये 'प्रभु सभी की आत्मा है, इसलिये सभी का कल्याण करता है, 
इसलिये यह मोक्ष संभावित है, और ईश्वर सर्व समर्थ होने से इसके आगे कर्म का कुछ भी चलता नहीं 
है अर्थात्‌ मोक्ष दशा में से कभी भी पीछे लौटना नहीं होता है ऐसा ही श्रुत का आशय है ऐसा समझना 
चाहिए) 

“टिप्पणी -यह समग्र चर्चा उत्सूत्र अर्थात्‌ स्वतंत्र होने से इस चर्चा का पूर्व पक्ष और उत्तरपक्ष 
सूत्र में नहीं ऐसी आशंका निर्मूल है । केवल इस चर्चा में सूत्रार्थ का उपयोग ही किया गया है । 


(परमात्मा जीवात्मा की भी) आत्मा है इस प्रकार जो (श्रुति में) कहा है वह 'जीवात्मा का 
वास्तविक स्वरूप परमात्मा है, और इस वास्तविक स्वरूप का जीवात्मा को अनुभव हो तब इसका 
संसार बंधन छूटता है और ये मुक्त हो जाय इसके लिये नहीं, परन्तु यह परमात्मा की जीवात्मा आत्मा 
मानकर उपासना 'करे तो अपने द्वारा स्वयं इष्ट फल प्राप्त करे इतना 'इसलिये जीवात्मा की परमात्मा 
स्वयं आत्मा है ऐसा अनुभव होता है इस प्रकार' जो कहा वह ठीक नहीं, इस प्रकार कोई आशंका करे 


उसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं । 


न प्रतीकेन हि सः।४।१।४। 
(सूत्रार्थ) 'जीवात्मा की परमात्मा स्वयं आत्मा है ऐस अनुभव होता है इसका नाम मोक्ष है “यह 
(मोक्ष) प्रतीक (की उपासना) द्वारा नहीं (मिलता) अथवा प्रतीक यह उपासना का, ब्रह्म जिस प्रकार 


आत्मा है उस प्रकार आत्मा नहीं, अर्थात्‌ ज्ञानी का प्रवेश' प्रतीक में नहीं होगा । “उपरान्त भक्तिमार्ग की 
दृष्टि से जो विचार कर ती प्रतौकोपासना ढीर जिसकी sae Ite वे लोक वेद प्रसिद्ध 
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पुरुषोत्तम नहीं, (अर्थात्‌) प्रतीकोपासना द्वारा ये लोक प्रसिद्ध पुरुषोत्तम की प्राप्ति नहीं होती है । 


'सूत्रभाष्य, एक वस्तु जो नहीं हो उस स्वरूप में उसकी उपासना करनी इस का नाम प्रतीकोपासना 
है दृष्टान्त (वाचं धेनुमुपासीत्‌) अर्थात्‌ यह गाय है इस प्रकार मानकर वाणी की उपासना करना, इस 
उपासना में वाणी यह गाय नहीं फिर भी इसको गाय मानकर इसकी उपासना करना ऐसा कहा है, 
अर्थात्‌ वाणी बनी 'प्रतीक' और इसकी इस भांति उपासना बनी (प्रतीकोपासना) परन्तु इस प्रकार 
प्रतीक की उपासना द्वारा यह मोक्ष मिलता नहीं । 'इस युक्ति की दृष्टि से, और श्रुति दृष्टि से, मोक्ष ऐसी 
वस्तु है यह बात श्रुति द्वारा प्रमाणित होती है अर्थात्‌ मोक्ष जैसी वस्तु नहीं इस प्रकार भी नहीं कह सकते 
हैं । 'अर्थात्‌ उभय समाधानार्थ आत्मोपासना द्वारा मोक्ष मिलता है और प्रतीकोपासना द्वारा मोक्ष नहीं 
मिलता है इस प्रकार व्यवस्था स्वीकार किये बिना छुटकारा नहीं है । अथवा (परमात्मा जीवात्मा का) 
आत्मा है इस प्रकार जो कहा वह “वस्तुस्थिति इस प्रकार है इसलिये ही नहीं, परन्तु परमात्मा को 
जीवात्मा की आत्मा मानकर, इसकी उपासना करनी, 'और इस तरह करने से श्रुति में कहा फल मिलता 
है । इसके लिये इस तरह जो कहते हो तो उसको उत्तर देना चाहिये (और यह उत्तर इस प्रकार है) 
उपासना मोक्ष रूपी फल की प्राप्ति के लिये हे । अब इस फल की प्राप्ति श्रुति में वर्णित जो उपासक 
का उपास्य में प्रवेश उस प्रकार है यह कथन तो ऊपर की तरह कहने वाले की तरह स्वीकार करना पड़े, 
परन्तु इस दृष्टि से पहले बाध आवे ज्ञान मार्ग में, 'ज्ञानी परमात्मा को अपनी आत्मा मानकर इसकी 
उपासना करता है अर्थात्‌ इसका प्रवेश आत्मभूत परमात्मा में होता है' अनात्मभूत प्रतीक में नहीं होता 
है । 'अर्थात्‌ इसके लिये प्रतीकोपासना निरर्थक है, अब भक्ति मार्ग की दृष्टि से (विचार करें तो) 
प्रतीकोपासना लोकवेद प्रसिद्ध पुरुषोत्तम की उपासना नहीं, अर्थात्‌ प्रतीकोपासना द्वारा यह प्रकट नहीं 
होता है, तब फिर इसकी प्राप्ति कहां से होती है ? 'इसलिये, ज्ञानदृष्टि से, भक्ति दृष्टि से प्रतीकोपासना 
निरर्थक है । इसलिये ज्ञानमार्ग में आत्मोपासना कि भक्ति मार्ग में पुरुषोत्तमोपसना प्रतीकोपासना की 
जिस प्रकार लौकिक फल प्राप्ति के लिये नहीं, किन्तु अलौकिक फल जो मोक्ष उसके लिये है ऐसा जो 
कहा, उससे इस प्रकार प्रमाणित हुआ कि ज्ञान और भक्ति दोनों (स्वतन्त्र) फल है । 


(पूर्वपक्ष) सर्व खल्विदं ब्रह्म', अर्थात्‌ यह सब वस्तु परब्रह्मरूप है और ' आत्मैवेदं सर्वम्‌ 
अर्थात्‌ यह सभी परमात्मा रूप ही है आदि श्रुतिवाक्य सर्वत्र ब्रह्म दृष्टि मोक्ष के साधन है इस प्रकार 
कहते हैं यह (ब्रह्मदृष्टि) भी (एक प्रकार की) प्रतीकोपासना ही है, तो फिर “बरहम दृष्टि मोक्ष का 
साधन और' प्रतीकोपासना मोक्ष का साधन क्‍यों नहीं । (पूर्वपक्षी) इस प्रकार आशंका करे' तब 
इसका उत्तर (सूत्रकार इस प्रकार) देते हैं । 


ब्रह्म दृष्टिरुत्कर्षात्‌ ।४।१।५। 
सूत्रार्थ- ब्रह्म दृष्टि(सहअतीकोमासना-नह हे"औरू'यहत्मह्यन्दृष्टिशतो) अधिक योग्यता प्राप्त 
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होने पर अपने आप आती है, यह कोई प्रतीकोपासना की तरह करने की वस्तु नहीं । 


सूत्रभाष्य-सिद्धांत सभी जगह ब्रह्मदृष्टि कोई प्रतीकोपासना नहीं, कारण कि सभी वस्तुत: ब्रह्म 
है। प्रतीकोपासना में जो नहीं हो तो यह मानने का है, दृष्टान्त-वाणीगाय नहीं फिर भी इसको गाय माननी 
होती है, जब ब्रह्मदृष्टि में तो जो है उसे ही मानने का होता है, इसलिये ब्रह्म दृष्टि प्रतीकोपासना नहीं । 
यह किसी के कहने से नहीं कह सकते, इसलिये जो वास्तविक परिस्थिति है उसका ही अनुसंधान 
करना होता है और यह अनुसंधान तो आध्यात्मिक योग्यता प्राप्त करने के पश्चात्‌ ही आती है इसलिये 
ब्रह्म दृष्टि और प्रतीकोपासना को समान मानकर प्रतीकोपासना को भी मोक्ष का साधन मानना यह ठीक 
नहीं है । इसलिये प्रतीकोपासना मोक्ष का साधन नहीं इस प्रकार जो कहा है वह ठीक है । इस सूत्र में 
यह बात कही गयी है । 


आदित्याद्यधिकरण - 


छान्दोग्योपनिषद में 'अथ हो वाच सत्य यज्ञं पौलुषिं प्राचीन योग्यकं त्वमात्मानमुपास्से 
इति आदित्यमेव भगवो राजन्निति होवाच' अर्थात्‌ अब पीछे (ब्रह्मज्ञानी राजर्षि अश्वपति कैकेय) 
पौलुषि सत्य यज्ञ को उद्देश्य कर प्रश्‍न करते है कि हे प्राचीन योग्य, तू क्या आत्मा की उपासना करता 
है? तब (सत्ययज्ञ) उत्तर देता है कि हे पूज्य राजन्‌, मैं आदित्यरूपी 'आत्मा की उपासना करता हूँ, इस 
प्रकार और उसके पीछे ' अथ होवाचेन्द्रद्युम्नम्‌' अर्थात्‌ फिर इन्द्रद्मुम्न को पूछा, इस प्रकार आरम्भकर 
“कं त्वमात्मानमुपास्से इति वायुमेव भगवो राजन्नितिहोवाच' अर्थात्‌ तू भाई क्या आत्मा की 
उपासना करता है ? तब (इसके उत्तर में यह) कहता है कि राजा मैं वायुरूपी आत्मा की उपासना 
करता हुँ, इस प्रकार अलग-अलग व्यक्तियों से प्रश्‍न करता है और यह अलग-अलग व्यक्ति उत्तर देते 
है और इस रीति से पीछे आकाश जल आदि को अलग-अलग लोक अपनी आत्मा के समान, उपासना 
करते हैं इस प्रकार कहा गया है, और इस उपनिषद में 'असौ वा आदित्यो देव मधु अर्थात्‌ यह सूर्य 
देवों का मधु है, इस प्रकार प्रारम्भ कर अन्त में कहा है कि 'य एतमेवं विद्वान्‌ आदित्य ब्रहत्युपास्ते ' 
अर्थात्‌ जो इस तरह समझकर इस सूर्य की ब्रह्म के समान उपासना करता है । इस स्थान पर एक प्रश्न 
पैदा होता है, और यह प्रश्न है इस प्रकार की उपासना प्रतीकोपासना ठीक है कि नहीं ? वहां पूर्वपक्षी 
का मत यह है कि इस स्थल पर प्रतीकोपासना है। 

(पूर्वपक्ष) बात इस प्रकार है “सर्व खल्विदं ब्रह्म अर्थात्‌ वस्तु स्थिति से यह सब ब्रह्म रूप है, 
इस प्रकार के श्रुति वाक्य में सर्व को उद्देश्य करके यह ब्रह्मरूप है ऐसा कहा गया है, इसलिये यह 
प्रतिकोपासना नहीं है, इस तरह पहले अर्थात्‌ ब्रह्मदृष्टिरुत्कर्षात्‌' ४।१।५ इस सूत्र में कहा गया है, 
परन्तु इस (बात) ऊपर प्रश्न किया गया श्रुति वाक्यों में जो 'आदित्य, वायु आदि की अलग अलग ब्रह्म 
के समान उपासना की, ब्रूत की गयी है उसके साथ ठीक संबंध नहीं बैठता है, कैसे ब्रह्म एक है अर्थात्‌ 


CC-0. In Public Domain, Digtized b अलग l पीसी कति? 
एक इस प्रकार की उपासना “ऊपर बतायी अलग अलग gatean रहती हे और इस 
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प्रकार बात करने के लिये विशेष कारण नहीं । 'टिप्पणी- पूर्व पक्षी इस प्रकार कहना चाहते हैं कि सब | 
ही ब्रह्म है, वायु ब्रह्म है, इस प्रकार अलग अलग कहने की क्या आवश्यकता ? 'सब एक देशी इस | 
प्रकार कहते हैं कि, 'सब ब्रह्म है यह बात समझने की है । योग्यता जिसके भीतर नहीं हो उसके लिये 
यह (आदित्य ब्रह्म है, वायु ब्रह्म है, आदि कहा गया है) इसके उत्तर में यह कहना है कि' यह बात ठीक | 
नहीं है, क्योंकि नित्य इस प्रकार की (अर्थात्‌ सब ब्रह्म है इस प्रकार की) भावना रखेगा उसके लिये 
“आदित्य ब्रह्म है, वायु ब्रह्म, आदि कहा गया है उसका आशय यह है कि “आदित्यादि ही ब्रह्म है, सभी 
नहीं, तब फिर उपासना मात्र प्रतीकोपासना ही है और सर्वत्र फल प्राप्ति भी, प्रतीकोपासना के द्वारा ही 
है (पूर्वपक्षी) जब इस प्रकार कहते हैं, तब 'सूत्रकार इसके उत्तर में कहते है कि- 


आदित्यादिमतयश्याङ्ग उपपत्तेः। ४। १।६। 


qad- आदित्य आदि में ब्रह्म बुद्धि रखना ऐसा जो कहा है उसका कारण यह है कि, ब्रह्म 
साकार एवं व्यापक है, “और आदित्य आदि इसके अंश है और ब्रह्म के अंग होकर ये ब्रह्म रूप है, 
अर्थात्‌ इसकी अलग अलग उपासना फल देने वाली है, इसलिये इस तरह की उपासना करनी इस 
प्रकार शास्त्र में कहा गया है और इसमें कुछ भी असत्य नहीं, कारण कि साकार और व्यापक जो ब्रह्म 
उसका अंग भी ब्रह्म है, इसलिये प्रतीकोपानसा इस स्थल पर नहीं । 'टिप्पणी- मूल से यह अन्त तक 
मुख तक गंगा नदी गंगा नदी गंगा ही है, इच्छा हो वहां स्नान करो, इच्छा हो वहाँ इसका पान करो | 
सर्वव्यापी ब्रह्म के संबंध में भी इस प्रकार ही समझना। सूत्रभाष्य-सिद्धांत- उस प्रकार फिर “असौ वा 
आदित्यो देवमधु' अर्थात्‌ आदित्य देवों का मधु है, इस प्रकार कहकर अलग अलग दिशा में फैले हुए 
इसके कृपादृष्टि रूप किरण मधु है ऐसा वर्णन किया है और पीछे कहा कि “तद्‌ यत्‌ प्रथमममृतं तद्‌ 
वसव उपजीवन्ति अग्नामुखेन, न वै देवा अश्नन्ति, न पिबन्ति, एतदेवामृतं दृष्ट्या तृप्यन्ति, 
त एतदेवं रूपमभि संविशन्ति एतस्माद्‌ रूपाद्‌ उद्यन्ति'' इति, अर्थात्‌ (ऊपर बताये जो पांच 
अमृतं में से) जो पहला अमृत है उसका उपभोग कर बसु जीवित रहते है। ये अग्नि रूपी मुख द्वारा इस 
प्रकार करते हैं देव नहीं खाते, नहीं पीते, ये अमृत का दर्शन कर ये तृप्त होते है , ये इस स्वरूप में लीन 
होते है और (पीछे) इसमें से बाहर आते हैं । विस्तार से और स्पष्ट कहें तो (यह वस्तु) देखने मात्र से 
दूसरे देह धर्मा 'जिस प्रकार कि भूख और प्यास' दूर होती है, (यह वस्तु) “स्वतंत्र पुरुषार्थ है इस प्रकार 
मन में, भावना (जगे) अत्यन्त स्नेह से लेकर अति उत्कृष्ट जो भाव उसके कारण इसी वस्तु में लय 
होता है और दूसरी बार आनन्द के अनुभव के लिये भगवान्‌ स्वयं ही कृपा विचार कर, ये पूर्व भाव का 
दान करते है 'ये ही दूसरी बार बाहर आना, यह सब तब ही संभव है कि जो आदित्य आदि भगवान्‌ के 
अंग होकर इस प्रकार की उपपत्ति भी यहां पर अभिप्रेत हैं ऐसा समझना । (आदित्य की उपासना) जो 
प्रतीकोपासना हो तो संभव नहीं है । यह समग्र बात का संबंध भक्ति मार्ग के साथ है इस प्रकार का 
(सूत्रकार का) आश्य है" "आदित्ये आदिं भवीम अलंग ' अलग अंग है तो अनेक, परन्तु सभी ये 
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भगवद्रूप होकर, एक रूप है, यह बताते हुए 'सूत्रकार (अंगे) इस प्रकार एक वचन का प्रयोग किया 
है, अर्थात्‌ भगवत्स्वरूप जो मुख्य फल है, और भगवान्‌ के अलग अलग अंगमुख्य फल नहीं । इस 
प्रकार का जो प्रधान सिद्धांत उसका भी इस सूत्र में सूचन है । 


पूर्व के (अर्थात्‌, पांचवें) सूत्र में 'भगवद्दर्शनादि जो' धर्म उनके संबंध में जो कहा गया है 
कि यह फलरूप है, अब धर्मी “अर्थात्‌ भगवान्‌ स्वयं ही फल रूप है यह कहा गया है इस बात का 
निरूपण किया जा रहा है | 


आसीनः संभवात्‌ ।४।१।७। 


सूत्रार्थ- सूत्रभाष्य- उत्कृष्ट स्नेहरूपी साधन हो सकता हैं, और इनसे “उत्कृष्ट स्नेह, के वश 
होकर (प्रभु साक्षात्‌ सामने आकर) बिराजते हैं । टिप्पणी- श्री सूरदासजी तानपूरे को हाथ में लेकर 
गाते हैं और श्री बालकृष्ण प्रभु सामने बिराजकर एक चित्त होकर सुनते हैं, इस प्रकार का चित्र पुष्टि 
संप्रदाय में प्रचलित है | यह चित्र इस सूत्रार्थ का सरस ध्यान कराता है, इससे “भगवान्‌ भक्त के, कितने 
वश में है यह बात बतायी गयी है । 


ध्यानाच्च।४।१।८। 
सूत्रार्थ- “भक्त उत्कट,ध्यान करे इस कारण को लेकर भी प्रभु संमुख आकर बिराजते है। 


सूत्रभाष्य-जब (भगवत्स्वरूप को) भावना एकदम उत्कट स्वरूप को लेकर जब संचाभिवात्मक 
जो प्रभु का सतत्‌ स्मरण उसको लेकर (प्रभु) हृदय में प्रकट होते हैं और संमुख बिराजे हुए (दिखते 
हैं) टिप्पणी- 'रसो वै सः' इस श्रुति वाक्यानुसार प्रभु को रसरूप वर्णन किया है और भरताचार्य 
विभावानुभाव व्यभिचारि संयोगात्‌ रस निष्पत्तिः अर्थात्‌ विभाव अनुभावऔर व्यभिचारी भाव ये तीन 
यथा योग्य मिलते है तब रस का आविर्भाव होता है इस प्रकार इस निष्पत्ति का स्वरूप बताया है। 
रसनिष्पत्ति अथवा रसानुभव प्रेक्षक अथवा श्रोता के अन्तःकरण में होता है । यह दृष्ट अथवा श्रुत कथा 
के अन्त में होता है दृष्ट कथा और श्रुत कथा में वर्णन द्वारा अन्तःकरण में एक परिवर्तन प्रारंभ होता है। 
और इस परिवर्तन की चरमावस्था ही रसनिष्पत्ति है इस कथा के पात्र और प्रसंगों को पारिभाषिक नाम 
दिये गये हैं । उदाहरण के लिये, अपने प्रधान रस जो श्रृंगार और वे भी भक्ति मिश्रित श्री राधाकृष्ण 
श्रृंगार लेते हैं इस कथा में राधा और कृष्ण ये दो आवलम्बन विभाव, वृन्दावन शरद रात्रि चन्द्र 
पुष्पविकास आदि उद्दीपन विभाव, अभिनीत या वर्णित कम्पपुलक प्रस्वेद आदि अनुभाव, बीच-बीच 
में दिखायी देता । ईर्ष्या मान आदि व्यभिचारी अथवा संचारी भाव, इन सभी कारणों से बीच बीच में 
और अन्त में आस्वाद्यमान जो प्रेक्षक अथवा श्रोता के अन्तःकरण स्थित बह रस आलंकारिक स्वीकार 


करे या नहीं स्वीकार चा ति a i इसमें भगवान्‌ और 
भक्त आलम्बन विभाव है, अनुभूत या श्रुत भगवल्लीला उद्दीपन विभाव है, इसके परिणाम में होने 
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वाले तन और मन की विशेष स्थिति यह अनुभाव है, बीच बीच में मिलन पहले हुई अधीरता विषाद | 
सतत-स्मृति आदि संचारी भाव है, और सतत-स्मृति रूप जो भक्ति रसीय संचारी भाव के बीच में भक्त | 
के सामने आकर बिराजमान प्रभु को साक्षात्‌ 'कल्पित नहीं, इस प्रकार का अनुभव होता है, और इस 
अनुभव का निरुपण इस सूत्र में है इस प्रकार भक्त इच्छा करे तब ही प्रभु प्रकट दर्शन देते हैं इस प्रकार 
यह कहकर अब कहते हैं कि लीला का अनुभव भक्त की इच्छा हो तब ही कराते है और नहीं हो तो | 
उसको नहीं कराते है । 


अचलत्वं चापेक्ष्य ।४।१।९। 


सूत्रार्थः सूत्रभाष्य- भगवान्‌" स्थिर होकर बिराजे उसका आधार 'भक्त की इच्छा पर है (सूत्र में) 
(च) कार (जिसका अर्थ “उस प्रकार और) होता है । उसका प्रयोग किया है । इसलिये इस तरह 
समझना कि भक्त की जो जिस प्रकार की इच्छा होती है कि (प्रभु) थोड़ा बिराजना अपने स्थान पर 
प्रसन्नता से पधारें, तो प्रभु इस प्रकार भी करते हैं । 


स्मरन्ति च ।४।१।१०। 


ूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- “कितने ही भक्तों को प्रभु दर्शन देते है कि नहीं देते हैं इसका विचार अच्छी 
प्रकार नहीं कर केवल वे इनका सतत स्मरण करते हैं, और उस से जो आनन्द होता है उस आनन्द में 
मोक्ष सुख क्या है इसका ध्यान भी इनको नहीं रहता है (सूत्रस्थ)च-कार जिसका अर्थ qa और' भी 
होता है | इसलिये इस प्रकार समझना कि जिस प्रकार के भक्त स्मरण उपरान्त भगवत्कथा का श्रवण 
उस प्रकार (भगवद्‌ गुणों का) गान आदि करते हैं । यह बात' अथ ह वाव तव महिमामृत समुद्र 
विप्रुषा सकृल्लीढया स्वमनसि निष्यन्दमाना नवरत सुरवेन विस्मारित दृष्टश्रुत सुखलेशा | 
भासाः परम भागवताः ' अर्थात्‌ (हे प्रभु) तेरी जो महिमा समुद्र उसका एक ही छोटी बूंद एक ही बार 
प्राप्त हो इतने मात्र से जिनको अपने मन में सहज प्राप्त होता तो सतत सुख, उसको लेकर देखने और 
सुनने का जो सुख वह तो इसको नाम मात्र का सुख लगता है और इसको लेकर यह इसके मन में भी 
नहीं आता, ऐसे परम भगवद्‌ भक्त 'होते हैं, यह भागवत वाक्य में कहा है। अथवा 


“अहँ भक्तपराधीनः 'अर्थात्‌ (मैं भक्त के अधीन हूँ) इस “प्रमाण का भागवतस्थ भगवद्‌ वाक्य 
ऊपर कही बात में प्रमाण है | टिप्पणी-ऊपर ' अचलत्वं चापेक्ष्य' इस सूत्र में कहा है कि भक्त की 
इच्छा हो तब भगवान्‌ बिराजते हैं और भक्त की इच्छा नहीं हो तो दर्शन देकर चले जाते हैं । इस प्रकार 
के भक्त के वश भगवान्‌ है इसको कैसे माने ? इस प्रकार कोई प्रश्न करे तो इसके उत्तर में ' स्मरन्ति 


? 
च' यह सूत्र है । इसका अर्थ इस प्रकार होता है कि इस बात का समर्थन करने आहं भक्त पराधीनः 
इस प्रकारका भागवत्‌: स्मृति वाक्य 
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अब एक प्रश्न पैदा होता है कि कितने ही भक्तो को (बाहर) भगवान्‌ का अनुभव होता है और 
कितने ही के मन में, तब फिर ये दोनों प्रकार के भक्त समान या अलग ? 
टिप्पणी- प्रत्यक्ष अनुभव होता है, यह बाहर और भीतर यह सुन्दर हैं । इस प्रकार के प्रश्न के उत्तर 
में सूत्रकार ये प्रमाण देते हैं । 
यत्रैकाग्रतातत्राविशेषात्‌।४।१।१९। 


सूत्रार्थ- सूत्रभाष्य- जो भक्तों की एकाग्रता अर्थात्‌ जो भगवत्स्वरूप प्रकट हो उसमें एक में ही 
अखंड चित्रवृत्ति होती है और जिसको यह अनुभव (मुझको) जागृत में हो रहा है कि स्वप्न में ? इस 
संबंध में अनुसंधान नहीं होता उस तरह के भक्तों के भाव में इनको जो भगवत्स्वरूप का अनुभव हो 
रहा है उसमें कुछ भी होने के कारण ये दोनों प्रकार के भक्तों के बीच में किसी भी प्रकार का भेद नहीं, 
फिर भले ही एक जागृत अवस्था में भगवान्‌ का अनुभव करता हो और दूसरा स्वप्नावस्था में इस 
प्रकार अनुभव करता हो । 
आप्रायणाधिकरण 
_ऊपर जो बात कही गयी है उस बात में फिर एक नया संदेह पैदा होता है, 
किसी एक भक्त को स्वप्न में अनुभव हुआ और उसके पीछे यह जाग गया और जागने के पश्चात्‌ इसको 
स्मरण होता है कि मेरे को स्वप्न में भगवद्‌ अनुभव हुआ है, तब इस प्रकार के भक्त को पहले मेरे को 
स्वप्नानुभव था आरै अब मुझको जाग्रदअनुभव है इसका ध्यान हो या नहीं हो? 'इस प्रकार का प्रश्न पैदा 
होता है ? तब पूर्वपक्षी इस प्रकार कहते हैं कि ऐसा ध्यान होना चाहिये, कारण कि स्वप्नानुभव और 
जाग्रदनुभव एक दूसरे से वस्तुतः अलग है “तब सिद्धान्ती कहता है कि- 
आप्रायणात्तत्रापि हि दृष्टम्‌ ।४।१।१२ 
सूत्रार्थ- जहां तक साक्षाद्‌ भगवत््राप्ति नहीं होती वहां तक इस प्रकार के भक्त को जागृत-स्वप्न 
का अलग ध्यान नहीं रहता। उस प्रकार फिर ऐसे भक्तों को भगवत्वरूप में लीन होने रूपी मोक्ष मिले या 
कोई दूसरा फल मिले ? इस प्रकार के प्रश्न का उत्तर यह है कि 'भगवत्स्वरूप साक्षात्‌ प्राप्त होने के 
पीछे भी इनको “भगवत्दर्शनादि दृष्ट फल मिलता है । 
सूत्रभाष्य- श्रीमद्भागवत में प्राय हि सतामहम्‌' इस प्रमाण का 'उद्धव जी को उद्देश्य कर, 
भगवान्‌ का एक वाक्य है उस वाक्य के अनुसार ' प्रायणं' ' शब्द का अर्थ "परम परलोक-प्राप्य 
स्वतः पुरुषार्थ रूप फल' ऐसा अर्थ होता है । और इस प्रकार का फल भगवान्‌ स्वयं ही है, अर्थात्‌, 
जहां तक भगवत््राप्ति नहीं हो वहां तक इस भक्त की स्थिति निरन्तर ऐसी ही रहती है, अर्थात्‌ भगवान्‌ 
एक बार बाहर प्रकट हो तो ये “पहले मुझे भगवान्‌ स्तन में दिखे थे और अब मुझे बाहर दिखते है ऐसा 


ध्यान नहीं होने पर अब कोई,इस्‌ तरह का प्रश्न करें कि इस प्रकार बाहर प्रकट हुए भगवत्स्व रूप में 


omain. Digtized by Muthu र्कि RS i 
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40 
बातचीत करे, इनके मुखारबिन्द का दर्शन करे, इनके चरणारबिन्द का स्पर्श करे, आदि आदि दृष्ट 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष फल इस को प्राप्त हो, नहीं कि (दूसरे जन्म में मिलने का) अदृष्ट अर्थात्‌ परोक्ष फल 
जो सायुज्य (अर्थात्‌ भगवत्स्वरूप में लीन हो जाना) वह प्राप्त हो 'इस प्रकार दृष्टफल प्राप्त हो 
और अदृष्ट फल जो सायुज्य से प्राप्त नहीं हो इसके लिये क्या कारण उचित है ? इस प्रकार कोई 
प्रश्न करे तो इसका उत्तर यह है कि इस प्रकार के जीव का अंगीकार शुद्ध पुष्टि मार्ग में है अर्थात्‌ | 
इस तरह के विविध रसाल सुख के अनुभव के बदले निद्रा के समान एकरस सायुज्य-सुख का 
अनुभव किस प्रकार करावे ? सूत्रस्थ' हि शब्द इस बात का सूचक है यह बात ““तद्भूतस्य तु 
नातद्‌ भावः” इस ब्रह्म सूत्र में कही गयी है । 'इस सूत्र में इस प्रकार कहा है कि एक बार प्रभु ने 
जिस भक्त को इस प्रकार से विविध भोग रसमय सुख दिया उस भक्त को सुख से कभी वंचित 
नहीं करते हैं । 
तदधिगमाधिकरण - 
पुष्टिमार्गीय भक्त को किस प्रकार का फल मिलता है इसका निरूपण किया | अब मर्यादा 
मार्गीय भक्त को किस प्रकार का फल मिलता है इसका विचार किया जाता है। 
पूर्वपक्ष- इस मर्यादा मार्ग में जो भक्ति है वह “सहज नहीं होती, परन्तु भगवान्‌ सर्व समर्थ है, 
कृपालु है, मोक्ष को देने वाले हैं, और इनको भजने से मोक्ष सहजता से प्राप्त होता है आदि आदि । ज्ञान 
पूर्वक होता है । जिस प्रकार ज्ञान मर्यादा उसी प्रकार कर्म मर्यादा, और यह कर्म मर्यादा भी प्रभु की 
बतायी अर्थात्‌ इसका भी मान रखकर प्रभु (ज्ञानादि का) का फल देते हैं । अब कर्ममार्ग की मर्यादा 
इस तरह की है कि “नाभुक्तं क्षीयते कर्म' अर्थात्‌ कर्म का फल भोगे बिना कर्म का क्षय नहीं होता, 
परन्तु अगले कर्म का फल भोगने पर ऐसे दूसरे कर्म करने पड़ते हैं, और इसका फल भोगते इस प्रकार 
पीछे दूसरे कर्म करने पड़ते है, और यह प्रवाह इस तरह चालू रहते ज्ञानमर्गी को या मर्यादा मार्गीय भक्त 
को मोक्ष मिलता ही नहीं, उस प्रकार फिर, जिस तरह प्रायश्चित द्वारा कर्म का नाश होता है उस तरह ज्ञान 
द्वारा (प्रथम) कर्म का नाश होगा “और उसके पश्चात्‌ ज्ञान द्वारा मोक्ष मिलेगा ऐसा भी नहीं कह सकते 
है, कारण कि प्रायश्चित तो अमुक विशेष कर्म का नाश करने के लिये ही शास्त्र में वर्णित है । जब ज्ञान 
के संबंध में इस प्रकार कुछ भी नहीं, और इस प्रकार घड़ी भर कहां (और मान लो) कि ज्ञान द्वारा कर्म 
का नाश है, तो अन्योन्याश्रय नाम का दोष पैदा होता है, कारण कि पाप को लेकर चित्त मलिन बनता 
है, और यह पाप और तज्जन्य चित्तमालिन्य दूर होने के पश्चत्‌ ही ज्ञानोदय होता है, “और अब जो ज्ञान 
को पापादि कर्म के नाश में कारण भूत मानते हैं तो पापनाश के पीछे ज्ञानोदय और ज्ञानोदय के पश्चात्‌ 
पापनाश इस प्रकार का अन्योन्याश्रय पैदा होता है, और इस प्रकार जहां अन्योन्याश्रय हो तब वहां कार्य 
होता नहीं है | दृष्टान्त (अ) कहे कि (ब) पहले खाय तब ही मैं खाऊं और (अ) कहे कि (ब) पहले 
खाय तभी में खाऊं, और दोनों अपने-अपने आग्रह को पकड़े रहे तो खाने का प्रारम्भ ही नहीं हो' 


इसलिये मर्यादा मार्ग Heh frre amare ore R हैस भके पूर्वपक्ष के उत्तर में 
सूत्रकार कहते हैं कि (सिद्धांत) । 
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तदधिगम उत्तरपूर्वाध योरश्लेष विनाशौतद्व्यपदेशात्‌ ।४।१1१३। 


सूत्रार्थ- इस ब्रह्म का ज्ञान होने पर उत्तर अर्थात्‌ उसके पश्चात्‌ करने में आये कर्म का लोप नहीं 
होता ट और इसके पहले करने में आये सभी कर्मों का नाश होता है, कारण कि श्रुति में इस प्रकार कहा 
गया है । 


सूत्रभाष्य- इसका अधिगम अर्थात्‌ ब्रह्म ज्ञान की प्राप्ति होने पर इस ज्ञान के प्रभाव को लेकर 

उसके पीछे आने वाले कर्म का अश्लेष अर्थात्‌ अलेप और उसके पहले करने में आये कर्मो का विनाश 
अर्थात्‌ सर्वथा नाश होता है | टिप्पणी-कर्म तीन प्रकार के है, संचित प्रारब्ध और क्रियमाण पूर्व सर्व 
जन्मों में करने में आये वे पापपुण्य संचित, इसका अमुक अंश जो भोगने के लिये जन्म मिलता है यह 
प्रारब्ध, और जन्म मिलने के पश्चात्‌ जो कर्म किये जाते है वे क्रियमाण यह क्रिय माण पूर्व संचित 
आपस में मिल जाते हैं । सामान्य व्यवस्था इस प्रकार है कि प्रारब्ध कमों को तो भोगने ही पड़ते है । 
ब्रह्मज्ञान होने के पहले के कर्मों का नाश होता है और उसके पश्चात्‌ के कर्मों का नाश नहीं होता है, 
परन्तु इसका लोप नहीं होता नाश और अवलेपन का स्वरूप समझने के लिये नीचे का दृष्टान्त उपयोगी 
हो सकता है। अति वर्षा हो और शीतलता हो जाय अब किसी कि इस प्रकार गरम प्रकृति हो, इसको 
शीतलता होने पर भी ठंड नहीं लगती है, यह अलेप, परन्तु बादल बिखर जाय और सूर्य प्रचंड तपने 
लगे और ठंड भी नहीं रहे- यह विनाश यहां जो ब्रह्मज्ञान होने के पश्चात्‌ किये जाने वाले कर्म का इस 
प्रकार अश्लेष और अलेप होता है ऐसा अर्थ नहीं करना, कारण कि श्लेष अथवा लेप तो आत्मा को 
है और यह आत्मा को हुआ तो श्लेष अथवा लेप के अतिरिक्त तो दूसरे श्लेष अथवा लेप नहीं, अर्थात्‌ 
अश्लेष का अर्थ अनुत्पत्ति ही समझना | 'इस समय, चर्चा मर्यादा मागय ज्ञानी अथवा भक्त की चल 
रही है अर्थात्‌ इस प्रसंग में मर्यादा का सर्वथा पालन होना चाहिये, परन्तु इस प्रकार ऐसा ज्ञानी अथवा 
भक्त कर्म करे, फिर भी इसको सहज इसका लेप नहीं लगता है यह तो 'कर्ममार्गीय मार्यादा का भंग 
हुआ और किसी भी प्रकार का साधन बिना अपने स्वरूप बल से कार्य करना यह तो पुष्टि है | परन्तु 
यह प्रसंग पुष्टि का नहीं, केवल मर्यादा का है, और प्रभु स्वकृत मर्यादा का सर्वथा पालन करते ही है, 
इसलिये यह मर्यादा भंग उचित नहीं, इस प्रकार किसी ने बनाया, परन्तु कर्म विरोधी जो नियत “अर्थात्‌ 
नैसर्गिक, ज्ञान का स्वभाव है उसको लेकर ये कर्म अर्किचित्कर बना है | इसलिये तो “तद्‌ यथा 
इषीकातूलम्‌ अगौ प्रोतं प्रदूयेत एवं ह अस्य सर्वे पाप्मानः प्रदूयन्ते' अर्थात्‌ जिस तरह साठें के 
अग्रभाग में रहने वाले तन्तुओं को आग में डालने पर जलकर राख हो जाते है उसी प्रकार यह (ब्रह्मझानी) 
के सभी पाप जलकर राख हो जाते है, इस प्रकार के श्रुति वाक्य अग्नि का उदाहरण दिया है । (यथैधांसि 
समिद्धोऽनिर्भस्म सात्‌ कुरुतेऽर्जुन । ज्ञानारिनः सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा' अर्थात्‌ जिस प्रकार 
प्रज्वलित अग्नि ईंधन को जलाकर भस्म कर डालती है उसी प्रकार ज्ञान रूपी अग्नि सभी कर्म रूपी ईधन 
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इसके पश्चात्‌ सिद्धान्ती, भोग द्वारा ही कर्म का क्षय होता है, अन्यथा नहीं इस प्रकार मानने वाले | 
पूर्वपक्षी को कहता हैं “सर्व पाप्पानं तरति' अर्थात्‌ ये सभी पापों को पार करते हैं, “तरति ब्रह्महत्यां 
योऽश्वमेधेन यजते' अर्थात्‌ जो अश्वमेघ यज्ञ करते हैं वे ब्रह्म हत्या से मुक्त होते हैं- इत्यादि श्रुति 
वाक्यानुसार भोग द्वारा ही कर्म का नाश होता है, इतर से नहीं, इस प्रकार तुम भी नहीं कह सकते हैं। 
इस बात को ध्यान में लेने पर न भोगे हुए कर्मों का नाश नहीं होता है । और 'तन्नाशार्थे इनको भोगते 
दूसरे कर्म पैदा होते है “और इस प्रकार कर्मों के पीछे कमों की पंक्ति (कतार) लगते' मोक्ष की संभावना 
ही नहीं, यह बात भी समाप्त हुई समझना । (पूर्व पक्षी) ने पहले कहा कि ज्ञान द्वारा कर्मक्षय होता है 
इस प्रकार अपने को मानना चाहिये और शास्त्र में कहा है कि कर्मक्षय के पीछे ज्ञान होता है, सब पीछे 
कर्मक्षय का आधार ज्ञान ऊपर और ज्ञान का आधार कर्मक्षय ऊपर, इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष पैदा 
होता है तो इसके उत्तर में सिद्धान्ती कहते हैं कि' अन्योन्याश्रय दोष भी पैदा नहीं होता है कारण कि ये (कर्म 
सन्तति) के मूल में अनादि अविद्या को लेकर पैदा हुई संसारवासना है, और ये कर्म सन्ततिका नाश गुरु 
के पास जाकर इसका उपदेश प्राप्त कर बारम्बार ध्यान लेकर भगवद्‌ उपासना आदि जो ज्ञान की सामग्री है 
उसके द्वारा होती है, और (ये कर्म सन्तति अथवा संसार-वासना के मूल में रहने वाली) यह अविद्या ज्ञान 
द्वारा नाश को प्राप्त करती है, अर्थात्‌ अन्योन्याश्रय कहां से आया ? उपरान्त श्रुति और स्मृति वाक्य जिसमें 
कहे गये है कि कर्म का ज्ञान से नाश होता है उसको ध्यान में रखते हुए ज्ञान सामग्री सबल है और कर्म 
निर्बल है, अर्थात्‌ कर्म ज्ञान में बाधा पैदा नहीं करता है, इस प्रकार तुमको (पूर्व पक्षी को) भी 
स्वीकार ही करना पड़ेगा । सूत्रस्थ “तद व्यपदेशात्‌’ शब्दों में सूत्रकार ने यही बात कही है । 


“टिप्पणी- कर्म, कर्मजन्य वासना, इसके मूल में रहने वाला अज्ञान आदि जैसे गूढ तत्त्व है (कि 
अपनी साधारण बुद्धि से तो इसको सोच भी नहीं सकते, और मैं करता हूं, मैं करता हूं “यही अज्ञानता 
गाड़ी का बोझा जिस प्रकार शवान खींचता है, सृष्टि मंचन है सभी इससे पर हैं,योगी योगेश्वर कोई ही 
इसको जानता है “इस भक्त कवि नरसिंह जी की उक्ति द्वारा संतोष मानना रहा । दूसरे दार्शनिकों का 
अनुसरण जीव को अनादि मानिये वल्लभ वेदान्त का अनुसरण ईश्वरेच्छाजन्य आदि को मानिये, परन्तु 
अपने जीव की अभी तक की स्थिति का विचार करें तो द्वैत भावना तो इसके मूल में रहती ही है, पीछे 
भले ही अनादि अज्ञान को लेकर ईश्वर इच्छा जन्य अज्ञान को लेकर जीव देह से भिन्न है, देह नष्ट होने 
पर यह नाश को प्राप्त नहीं होता है, यह बात केवल शास्त्रों के आधार पर ही नहीं, परन्तु पर काय प्रवेश 
नाम की योग सिद्धि द्वारा, उस तरह स्थूल शरीर छोड़कर केवल सूक्ष्म शरीर के आधार पर जीव दूसरे 
दूसरे में परिभ्रमण करता है इस प्रकार क्वचित्‌ बनते प्रसंग से उस तरह विदेह अवस्था में रहनेवाले 
जीव क्वचित्‌ संदेह दूसरे जीव द्वारा असमंजस में आकर मार्गदर्शन कराते है इस प्रकार के प्रसंग से 
लगभग प्रमाणित हो चुका है । पीछे जिसने यह बात स्वीकार की ही नहीं हो उनको इस प्रकार का मर्त 
शुभ है, इनके साथ विवाद'मेंपपडमे-की'्यहांआवश्थकती-भही'' अनेक है यह भी अपना सभी का 
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अनुभव है | किन कर्मो के अनुसार किसका किस तरह जन्म होता है यह एक अनसुलझा प्रश्न है, 
परन्तु इतनी बात तो निश्चित है कि जीव अनेक प्रकार की विशेष दृढ़ मान्यताओं और इच्छाओं का 
बना हुआ है। ये दृढ़ मान्यताएं और इच्छाएं इनके इस जन्म में कर्मा के मूल में रहती है इस प्रकार 
गंभीरतापूर्वक विचार करने वालों को अनुभव हुए बिना नहीं रह सकता है । पाप तो शास्त्र विरोधी 
है “कारण कि पाप नहीं करना इस प्रकार शास्त्र कहता है, अर्थात्‌ शास्त्रजन्य ज्ञान के साथ इसका 
विरोध भले ही हो 'अर्थात्‌ शास्त्रजन्य ज्ञान द्वार इसका नाशादि होता है यह बात तो समझ सकते 
हैं । परन्तु पुण्य तो (शास्त्रविहित होकर) शास्त्र विरोधी नहीं, “इसलिये शास्त्रजन्य ज्ञान से पुण्य का 
नाशादि संभव नहीं है' अर्थात्‌ पुण्य का शास्रजन्य ज्ञान को साथ विरोध नहीं- इस प्रकार कोई 
आशंका करे तो इसको दूर करने के लिये जो पाप का संबंध बनता हे वही पुण्य के संबंध में भी 
बनता है यह बात (सूत्रकार अब पीछे के सूत्र में) कहते हैं। 


इतरस्याप्येवमसंश्लेषः पाते तु ।४।१।१४। 


सूत्रार्थ- इतर, अर्थात्‌ (पाप से अलग) जो पुण्य उसके संबंध में भी इस प्रकार समझना “अर्थात्‌ 
संचित पुण्य का नाश होता है और क्रियमाण पुण्य का लेप लगता नहीं, किसी समय इस प्रकार हो कि 
ज्ञानी भक्त अथवा जिसके संचित तो नष्ट हो गये हो, परन्तु जो अभी जीवत होकर जन संसर्ग को लेकर 
विहित निषिद्ध कर्म करने लगे, इस प्रकार की इसकी परिस्थिति से इसका पात, इस प्रकार पात दशा में 
यह (क्रियमाण कर्मों का) लेप इसका होता नहीं है । 


सूत्रभाष्य-इतर अर्थात्‌ पाप से अलग । पुण्य उसके संबंध में भी इस प्रकार ही (समझना) 
अर्थात्‌ संचित पुण्य का नाश होता है और क्रियमाण पुण्य कर्म का लेप नहीं लगता है, (अतिदेश अर्थात्‌ 
एक की तरह दूसरे को भी समझना) यहां अतिदेश है, अर्थात्‌ पूर्व जो हेतु है वही हेतु दूसरे के संबंध 
में भी जानना, इस विचार से इस प्रकार समझा जाता है, “उ भेउ हैवैष एते तरति' अर्थात्‌ ये 
(मुक्तात्मा) दोनों पाप और पुण्य से पर होता है इस श्रुति वाक्य से उस प्रकार ' क्षीयन्ते चास्य 
कर्माणि' अर्थात्‌ इसके कर्मों का नाश होता है इस स्मृति वाक्य में सामान्य रीति से पाप और पुण्य दोनों 
के लिये विधान है, इस कारण से उस भांति ' ज्ञानानिःसर्व कर्माणि' अर्थात्‌ ज्ञान रूपी अग्नि सभी 
कर्मों को 'जला डालती है। इस प्रकार के गीता वाक्य में ' सर्व' शब्द है “और यह सर्व शब्द से सभी 
कर्मों अर्थात्‌ पाप और पुण्य दोनों समझे जाते हैं । इसलिये हेतु आगे के संबंध में है वही हेतु पीछे के 


संबंध में भी है । 
अब (यहां) यह शंका उठती है 'इस समय जो जीव संबंधी चर्चा चल रही है वे जीव, मर्यादा 


मार्गीय है अर्थात्‌ इनको भगवद्‌ भाव होता है वह भी ज्ञान प्राप्ति के पीछे ही होता है । अब ऐसे जीव 
को भरत मुनि की तरह सँग दोषि गला dais LHR LEE । अर्थात्‌ जिस तरह 
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इसको संग दोष लगा उसी तरह इनके विहित और निषिद्ध कर्म भी जागे, तब फिर ज्ञान कर्मों का सर्व / 
का नाश करते है ऐसा नहीं कह सकते हैं । इस प्रकार शंका पैदा हो तो इसके उत्तर में सूत्रकार कहते ! 
है कि (पाते तु) भक्ति मार्ग में भगवद्‌ भाव का नाश होना इसका नाम पात है । (तु) शब्द का अर्थ यहां 
'भी' होता है। 'भी' अर्थवाला 'अपि' शब्द के बजाय व्यवच्छेद अर्थात्‌ दूर करना इस अर्थ का वाचक 
(तु) शब्द के प्रयोग से यह सूचित किया है कि इस भक्ति मार्ग में पात सर्वथा दूर ही रहता है, कारण | 
कि 'न कर्हिचित्‌ मत्परा:' इस प्रमाण के भागवत श्लोक में यही बात बतायी है | टिप्पणी- यह 
श्लोक कपिल भगवान्‌ ने अपनी माता देवहूति को उद्देश्य कर रहा है । “न कर्हिचिन्‌ मत्परा: 
शान्तरूपे न क्षयन्ति नो मेऽनिमिषा लेढि हेति:। येषामहं प्रिय आत्मा सुतश्चसरवागुरु: सुहृदो 
देवमिष्टम्‌'' अर्थात्‌ हे शांत स्वरूप वाली माता, मैं जिनका सर्वस्व हूं इस प्रकार के जीवों का कभी 
नाश नहीं होता। “निमित्त मात्र भी स्वकार्य नहीं रोकता इस प्रकार का भी मेरा शस्त्र जो काल वह इसका 
स्पर्श नहीं कर सकता है । मैं सर्वस्व अर्थात्‌ जिसको चाहता भी हूं जिनको टिकाये रखने वाली आत्मा 

भी हूं, जिनके पुत्र मित्र गुरु सगे और देव के स्थान में भी हूं, इसका इष्टफल भी हूं “ब्रह्म सूत्रकार 
बादरायण द्वारा इनका आशय यहां इस प्रकार बताते है कि “भक्ति मार्ग में सिद्धांत तो यही है कि 
एक बार भगवद्‌ भाव जागे पीछे यह नष्ट नहीं होता, तथापि, कोई (साधना ग्रही) मर्यादा मार्गीय 
(भक्त) हो तो इसको प्रारब्ध भोगने पड़ते है । ऐसा संभव नहीं अर्थात्‌ इस प्रकार के भक्त के संबंध में 
भी ज्ञानोदय के पीछे कर्मलेप नहीं होता पूर्व के सूत्र में 'अश्लेष' शब्द द्वारा यही कहा है । 
अब श्री शंकाराचार्य (पाते तु) इतने सूत्र का अर्थ इस प्रकार करते हैं, “पाते तु इति तु 
शब्दोऽवधारणार्थः एवं धर्माधर्मयार्बन्धहेत्वोर्विद्या सामर्थ्यादश्लेष विनाश सिद्धेः अवश्यं भाविनी 
विदुषः शरीर पाते मुक्तिरित्यवधारयति'' अर्थात्‌ इस सूत्र में 'तु' शब्द का अर्थ नियत, अचूक, 
अवश्य है ' इस प्रकार है, अर्थात्‌ बंधन में कारणभूत जो पापपुण्य उनके ज्ञान द्वारा विनाश होता है 
मुक्ति के बीच में कुछ भी रहा नहीं, अर्थात्‌ इस प्रकार के ज्ञानी जीव की मुक्ति अवश्य होती है। यह श्री 
शंकराचार्य के द्वारा किया अर्थ श्री विठ्ठलेश को जचता नहीं है, इसलिये इस प्रकार कहते है कि “पात' 
शब्द का अर्थ देहपात अर्थात्‌ (मृत्यु) और (तु) शब्द का अर्थ ( अचूक) इस प्रकार कर ऐसे ज्ञानी का 
देह पड़ता है अचूक इसको मुक्ति मिलती है, इस प्रकार अर्थ करना उचित नहीं है, कारण कि मुक्ति 
वाचक एक भी शब्द पूर्व के इस सूत्र में नहीं और मुक्ति की बात अब पीछे के ' भोगेन त्वितरे 
क्षपयित्वा अथ संपद्यते' इस प्रकार पाद के अन्तिम सूत्र में आया है विशेष विचार करें तो यह 
अतिदेशसूत्र ' अर्थात्‌ यह ' इतरस्याप्येयम्‌' अर्थात्‌ पुण्य के संबंध में भी इस प्रकार ही समझना, इतना 
कहकर पूरा करना चाहिये । ' असंश्लेषः पाते तु' इस अंश में तो नयी बात कही गयी है, इस प्रकार 
समझना चाहिये । संपूर्ण सूत्र में एक ही बात बतायी है ऐसा मानना और कहना उचित नहीं । 


अब कोई इस तरहै'की SHRP EN कम सेहे मिनी है कता है अर्थात्‌ कर्म 
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नाश प्राप्त होने पर यह देह भी नहीं रहेगा, अपर ज्ञान जैसे होता है ब्रह्मज्ञानी का देह शीघ्र ही गिर 

जाय, तब फिर पीछे के साथकों को ब्रह्म ज्ञान का उपदेश करने वाला कोई नहीं रहे, और ऐसी 
परिस्थिति में ब्रह्म ज्ञान प्राप्त करने की चाह रखने वाला मनुष्य गुरु के पास से ज्ञान प्राप्त करने के लिये 

जाने वाला बिना साधनों के क्या कर सकता है ? और ' आर्चावान्‌ पुरुषो वेद' अर्थात्‌ गुरु से ही ज्ञान 

मिल सकता है इस प्रकार का श्रुति वाक्य ध्यान में रखे तभी इस प्रकार के गुरु के अभाव में समग्र ज्ञान 

मार्ग ही उच्छिन्न हो जाय, तब फिर मोक्ष की भी संभावना कहां रही ? (इसलिये ज्ञान द्वारा कर्म का नाश 

होता है यह सिद्धांत ठीक नहीं है) इसके उत्तर में 'सूत्रकार कहते हैं कि- 


अनारब्ध कार्ये एव तु पूर्वे तदवधेः।४।१।१५। 


सूत्रार्थ- पहले “अर्थात्‌ इस सूत्र के आगे के दो सूत्रों में कहे गये पाप पुण्य ये ही ज्ञान द्वारा 
नष्ट होते है कि' जिसका भोग प्रारम्भ नहीं हुआ, कारण कि (सर्वत्र) अवधि 'अर्थात्‌ परम कारणभूत जो 
भगवदिच्छा उसको लेकर नष्ट होते हैं । 


सूत्रभाष्य- पूर्वे अर्थात्‌ आगे दो सूत्रों में ज्ञान द्वारा जिसका नाश होता है । इस प्रकार जिसके 
संबंध में कहा गया है कि उस प्रकार के पाप पुण्यों का, वे समग्र (ज्ञान द्वारा नाश नहीं चाहते) जिसका 
भोग प्रारम्भ नहीं हुआ वे अर्थात्‌ जिनका भोगार्थ शरीर नहीं सृजित किया वही (ज्ञान द्वारा नाश प्राप्त 
करता है)। 


यहां कोई इस प्रकार आशंका करे (जिस प्रकार अग्नि किसी भी दूसरे की मदद बिना) (सभी) 
ईंधन को जला डालती है, उसी भांति ज्ञान भी अपने सामर्थ्य से ही किसी की सहायता बिना (सभी) 
कर्मों को जला डालता है, इस तरह आगे कहा अर्थात्‌ ज्ञान समग्र कर्मों का नाश करता है,यह कहना 
उचित है, नहीं कि असमग्र कारण कि (जलाने वाली) शक्ति तो सभी कर्मों के ऊपर एक समान ही 
कार्य करे, 'इसके सामने ऐसा कहा जा सकता है कि 'भले (ज्ञान) सभी कर्मो का नाश कर डालता है, 
परन्तु कर्मों का जो संस्कार रह गया हो उसको लेकर अर्थात्‌ रह गयी वासना को देह आदि अमुक समय 
तक टिके (इस बीच जीवन्मुक्त अन्य साधको को) उपदेशादि देते और इन द्वारा गुरु शिष्य परंपरा 
निरन्तर बनी रहे और मोक्ष मार्ग का उच्छेद नहीं हो और (इसके लिये) प्रवेश दिखायी देता हो तो 
कुम्हार का चाका है। 'कुम्हार डंडा मारना बंद करे उसके पीछे भी पूर्व के बारम्बार युक्त डंडे ने जो गति 
दी है उसको लेकर अमुक समय यह चाका चलता है । तब भी यह कहना ठीक नहीं, कारण कि ज्ञान 
सभी प्रकार से बलवान्‌ है अर्थात्‌ केवल कर्म का ही नहीं, परन्तु कर्म की वासना भी साथ साथ नाश 
कर डालेगा | (कुम्हार के चाके का उदाहरण दिया, परन्तु) यह चाक ऊपर बड़े पत्थर का वजन पड़े 
'और यह चाक नष्ट हो जाय। तब फिर चाका नहीं चलता है । 


इस प्रकार की जशकाकेउसरुमे (सिलती) तेतिकै बिना अर्थात्‌ संचित 
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और क्रियमाण कर्मों का नाश करता है । प्रारब्ध का नहीं 'इस तरह जो हम माने तब फिर उसके लिये 


कारण है वह इसके लिये अवधि अर्थात्‌ इस विषय में भगवदिच्छा (सूत्रस्थ) “तद्‌ शब्द का अर्थ ज्ञान 
द्वारा प्रारब्ध कर्म नहीं जले यह है इस विषय में कारणभूत तो इस प्रकार की भगवदिच्छा कि जो समग्र | 
कारणों के मूल में रहती है और इसको लेकर जो सर्वत्र मूल कारण है यह कहने का आशय है कि जो 
प्रभु विचार करे तो यह ज्ञान प्रारब्ध कर्म को भी जलाकर भस्म कर डाले । इसलिये आगे ऊपर इस 
तरह कहेंगे भी “और आगे ऊपर अर्थात्‌ 'अतोञ्न्यापि' (सूत्र ४।१।१७ में) इसलिये ही “ज्ञान से प्रारब्ध 
का नाश नहीं होता इसका समर्थन हो ऐसी बात श्रीमद्भागवत में ' मृगदारकाभासेनस्वारब्ध कर्मणा 
योगारम्भणतो विभ्रंशितः' अर्थात्‌ इसका अर्थ भरत मुनि का प्रारब्ध हिरण के बच्चे के रूप में बीच 
में आया और यह योग भ्रष्ट हुए, इस तरह, और “उपभोगेन कर्मारब्धं व्यपनयन्‌' अर्थात्‌ उपयोग द्वारा 
प्रारब्ध कर्म का क्षय करते, इस प्रकार भरत मुनि के विषय में कहा गया है, इसलिये इस तरह मणि मंत्र 
द्वारा जिसकी शक्ति काम करती रूक गयी है उस तरह की अग्नि 'जिस तरह वस्तु को जला नहीं सकती 
उसी प्रकार भगवद्‌ इच्छा से जिसकी जलाने की शक्ति रूक गयी है उस प्रकार' ज्ञान प्रारब्ध का क्षय 
नहीं कर सकता, इस प्रकार मानने में कोई रूकावट नहीं है, इसलिये इस संबंध में जो कुछ कहा गया 
है वह ठीक ही है । सूत्रस्थ (तु) शब्द का अर्थ है' कि ज्ञानाग्नि सभी कर्मो को भस्म कर डालती है 
यह कथन सत्य है, अर्थात्‌ इसकी पूर्व की शक्ति नहीं रहती है । 'तु' शब्द द्वारा इस कथन का सूचन होता 
है । इस भांति भगवद्‌ भाव अधिक बलवान्‌ है इसके आगे प्रारब्ध कर्म आदि कुछ भी नहीं कर सकते, 
इसलिये भगवद्‌ भावपूर्ण- भक्त की प्रारब्धादि से भगवद्‌ भाव से अलग कैसे हो ? इस तरह की 
आशंका करनी व्यर्थ है, कारण कि भगवदिच्छा यह सर्व का मूल कारण होकर अधिक बलवान्‌ है 
अर्थात्‌ इसके आगे किसी की नहीं चलती है, और इस प्रकार की इच्छा स्वयं कृत जो नियम उसको 
संमान देने के योग्य है । अर्थात्‌ पुष्टि मार्ग में जब प्रभु जिस पर कृपा विचारते हैं उस के संबंध में अपने 
किये नियमों की भी चिन्ता नहीं करते तब इस प्रकार कुछ भी बन नहीं सकता, अर्थात्‌ भगवत्कृपा से 
सीधे सीधे अथवा ज्ञान द्वारा ऐसे जीव का प्रारब्ध भी जलकर भस्म हो जाता है, अर्थात्‌ ऐसे जीव का 
भगवद्‌ भावच्युति रूपी पात नहीं होता, इसलिये तो कुछ कहा गया है वह सब ठीक ही है । अब कोई 
इस प्रकार शंका करें कि प्रारब्ध जिसका भोग प्रारम्भ हो गया हो उसके पहले का कर्म और इसके नाश 
के लिये इसका भोग करना पडे, पीछे भले ही ब्रह्मज्ञानी हो तो फिर इस तरह के ब्रह्मज्ञानी को यह वेद 
विहित अग्नि होत्रादि कर्म करने की कोई भी आवश्यकता नहीं, कारण कि इस प्रकार करने के लिये 
कोई भी कारण नहीं है, इस प्रकार फिर इस तरह के ब्रह्म ज्ञानी यह वेदविहित अग्नि होत्रादि कर्म करते 
है, इसलिये इन क्रियमाण कर्म का प्रभाव अवश्य होना चाहिये, तब यह इस प्रकार ये ब्रह्मज्ञानी जो 
करते हैं वह किसलिर्येइस "र्ध मसुरकर कहते है |" mi Research Academy 
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अग्निहोत्रादि तु तत्कार्यायैव तददर्शनात्‌ । ४।१।१६। 


सूत्रार्थ-अग्निहोत्रआदि कर्म (जो ब्रह्म ज्ञानी) करते है वे प्रारब्ध भोग का फल जो प्रारब्ध नाश के 
लिये ही है, कारण कि श्रुति में इस प्रकार कहा है | 


सूत्रभाष्य- सूत्रस्थ (तु) शब्द ऊपर की गयी शंका ठीक नहीँ यह बतलाने के लिये है । 
अग्निहोत्र आदि जो वेद विहित कर्म (ब्रह्मज्ञानी) करते हैं वे इस कार्य के लिये अर्थात्‌ भोग से जो 
प्रारब्ध का क्षय होता है वे प्रारब्ध के क्षय के लिये ही करते हैं ऐसा समझना | जिन लोकों का प्रारब्ध 
ऐसा है कि इनको अग्नि होत्रादि करने ही पडें, वे लोक प्रारब्ध भोग की तरह ऐसे कर्म प्रारब्ध भोग 
प्रारब्ध नाश के लिये करने ही पड़े, परन्तु इस प्रकार का प्रारब्ध जिनका हो वैसे लोगों को यह करना 
पडे, दूसरे को नहीं, दृष्टान्त सनक आदि, कारण कि इनके प्रारब्ध इस प्रकार के नहीं, इस प्रकार कैसे? 
तो इसका उत्तर यह है कि श्रुति में इस प्रकार कहा है और यह श्रुति “यथाकारी यथाचारी तथा 
भवति साधुर्भवति, पापकारी पापो भवति । पुण्यः पुण्येन कर्मणा भवति, पापः पापेन।। '' 
अर्थात्‌ जिसकी कृति इसके जैसा आचरण वैसे वह होता है । अच्छा करने वाला अच्छा होता है और 
बुरा करने वाला बुरा होता है। अच्छा अच्छे कार्य करने से होता और बुरा कर्म करने से बुरा होता है इस 
प्रकार का श्रुतिवाक्यं अपने को बताते हैं कि इस जन्म के पहले जो कर्म किये हों उन कर्म पर ये दूसरे 
जन्म में कर्मो का आधार है इसलिये ऊपर के समान आशंका से बतायी अनुपपत्ति को कोई स्थान नहीं 
है। 

(इस सूत्र का श्री शंकराचार्य जो अर्थ करते हैं वह भाष्यकार श्री विठठलेश को ठीक नहीं लगता 
अर्थात्‌ ये अपनी अरुचि नीचे दिये प्रमाण से बताते है)। 

कितने ही अर्थात्‌ श्री शंकराचार्य ज्ञान का जो कार्य मोक्ष वही कार्य अग्निहोत्र आदि का है इस 
प्रकार “तत्कार्यायैव' इसका अर्थ करते हैं वह ठीक नहीं है कारण कि ' तदधिगम' अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान 
की प्राप्ति होने के पीछे इस प्रकार के शब्दों से इस चर्चा का प्रारम्भ होता है अर्थात्‌ ज्ञान तो प्राप्त हुआ 
है और यह ज्ञान प्राप्त होते ही तो ज्ञान उसके द्वारा ही प्रारब्ध का नाश होने पर मोक्ष मिलता ही है तब 
फिर अग्निहोत्रादि कर्म वस्तुतः निरर्थक है। उपरान्त (दर्शन) शब्द का अर्थ “तमेतं वेदानुवचनेन 
विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन' अर्थात्‌ वेदाभ्यास यज्ञदान आदि द्वारा ब्रह्म जानने की इच्छा रखते हैं ये 
श्रुति वाक्य इस प्रकार अर्थ करते हैं वे भी ध्यान में लेने जैसे नहीं, कारण कि 'ब्रह्म ज्ञान तो प्राप्त हो 
चुका है, यह प्राप्त करने का शेष नहीं है, जिसके लिये अग्निहोत्रादि कर्म की आवश्यकता पड़े । इस 
प्रकार कही बात के साथ इसका विरोध आता है | 

पूर्व के चार Gat द्वारा यह कहा गया है कि मर्यादा मार्गीय भक्त को मुक्ति में 

ह पे दूरुकाते.का-हो.सूही,मर्यादा की विधि से ही | 
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अब 'पुष्टिमार्गीय भक्त के विषय में प्रारब्धक्षय भोग द्वारा ही होता है कि भोग बिना के इस प्रश्न 
की चर्चा की जाती है, वहां (पूर्वपक्षी) का कहना इस तरह है कि “जहां प्रारब्ध का स्वभाव ही ऐसा है | 
कि भोग बिना इसका क्षय नहीं होता है तो ये भोग बिना प्रारब्ध का क्षय नहीं हो इस प्रकार मानना ही | 
ठीक है, तब इन अंगों का निर्णय देते हुए (सूत्रकार) कहते हैं कि- | 


अतोऽन्याधिकरण 
होकेषामुत्रयोः ।४।१।१७। 

सूत्रार्थः इस आशय की एक श्रुति वाक्यानुसार एक-अर्थात्‌ पृष्टिमार्गीय भक्तों के दोनों अर्थात्‌ 

प्रारब्ध कर्म और अप्रारन्ध अर्थात्‌ संचितादि कर्म, इनकी दूसरी व्यवस्था भी है । 
सूत्रभाष्य- एक, अर्थात्‌ पुष्टिमार्गीय भक्त उनके दो, अर्थात्‌ प्रारब्ध और अप्रारब्ध (संचितादि) 
कर्मों का नाश भोग बिना भी होता है, इस तरह कैसे ? (इस प्रकार कोई कहे) इसके उत्तर में 
(सूत्रकार) कहते हैं कि ज्ञान द्वारा कर्म का नाश होता है इस प्रकार एक श्रुति वाक्य में कहा है (अब 
इस श्रुति वाक्य का) अनुसरण कर सभी कर्मो का नाश होता है ऐसा मानें तो जिस प्रकार जीव को ब्रह्म 
ज्ञान होता है कि, इनके सभी कर्मो का नाश हो जाय कि शीघ्र ही इसकी देह गिरे, यह ब्रह्म में लीन हो 
जाय, अब इस प्रकार ब्रह्म ज्ञान होने मात्र में जो ब्रह्म ज्ञानी की देह गिर जाय तो ब्रह्म संबंधी उपदेश करने 
वाला कोई नहीं रहे और ब्रहम ज्ञान संबंधी उपदेश तो ब्रह्मज्ञानी ही दे सकता है, इसलिये ब्रह्मज्ञान नहीं, 
दूसरे सभी कर्मों का नाश भले ही होता हो, परन्तु देह टिकाये रखने वाले प्रारब्ध कर्म का नाश नहीं होता 
इस प्रकार जिस कारण से हम समझ सके उस प्रकार का कारण एक श्रुति वाक्य भी है ये दोनों श्रुति वाक्य से 
भिन्न एक तीसरा श्रुति वाक्य भी है कि जो इस प्रकार है, “तस्स पुत्रादायुपयन्ति, सुह्यदः 
साधुकृत्यां द्विषन्तः पाप कृत्याम्‌'अर्थात्‌ इसकी लौकिक संपत्ति लड़के ले जाते हैं, मित्र पुण्य ले 
जाते है, शत्रु पाप ले जाते है । ज्ञान और कर्म में से भोग द्वारा कर्म का नाश होता है, इस प्रकार की श्रुति 
वाक्यों का और इसके ऊपर के श्रुति वाक्यों का विरोध दूर कर मेल करवाना आवश्यक है और इसके 
लिये यह वाक्य कोई दूसरे के लागु होता है ऐसा मानना चाहिए | अब कोई इस प्रकार कहे कि यह 
वाक्य सकाम कर्म करने वाले के लिये है तो इस प्रकार का इसका कहना ठीक नहीं, कारण कि 
“तदधिगम उत्तर पूर्वार्घयोरश्लेषविनाशौ ' अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान प्राप्त होने पर संचित और क्रियमाण पाप 
कर्मों का अनुक्रम से विनाश और अश्लेष होता है, इस सूत्रां से प्रारब्ध के अतिरिक्त सभी कर्मो का 
नाश होता है इस प्रकार कहा गया है । 'इस प्रकार सभी कर्मो में सकाम कर्म मित्र और शत्रुओं को ये 
भोगने पड़ते है इस प्रकार का भाग नहीं कर सकते उसके उपरांत पापकर्म सकाम नहीं हो सकते, 
इसलिये अपने अत्यन्त कृपा पात्र भक्तों को स्वप्राप्ति में विलम्ब होता है यह प्रभु को जब ठीक नहीं 
लगता, तब इसके प्रारब्ध के भोग की व्यवस्था मित्रों और शत्रुओं द्वारा कराते है | इससे लाभ यह होता 
है कि कर्मों का नाश भोग दाही ठो, कै इकरार Rao eases भंग नहीं होता | 
यहां कोई इस तरह आशंका करे कि जो वस्तु मूर्त हो (दृष्टान्त) धन, धान्य, पशु, गृह आदि । वे एक 
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दूसरे को किस प्रकार दिये जा सकते है ? और (कम के सिद्धांत अनुसार) जिसने जो कर्म किया हो 
उसको ही उसका फल भोगना पड़ता है नहीं कि जिसने कर्म नहीं किया हो उसका भी फल इसको 
भोगना पड़े, इसलिये एक के कर्मों का फल भगवान्‌ दूसरे द्वारा भुगवाते हैं यह कहना उचित नहीं है 
तो इसके उत्तर में कहना है कि ऐसा कहना उचित नहीं है, कारण कि (भगवान्‌ स्वयं कर्तु, अकर्तु उसी 
प्रकार अन्यथा कर्तु समर्थ) ईश्वर है अर्थात्‌ विपरीत प्रकार का भी करे, ुष्टिमार्ग का स्वरूप मर्यादा मार्ग 
की दृष्टि से, बाधा उठाना निरर्थक है । यह विपरीत रीति तो पुष्टिमार्ग की शोभा बढ़ाने वाला है | इसलिये 
कोई यह एक अर्थ वाला 'एकेषाम्‌' शब्द द्वारा ऐसा जीव तो कोई ही होता है जिसके लिये प्रभु इस 
प्रकार विशिष्ट मार्ग लेकर इस तरह सूचित करते हैं । 


“टिप्पणी- पुष्टि मार्ग और मर्यादा मार्ग दो आत्मश्रेय के मार्ग है जीव के आत्मश्रेय को करने 
वाले तो भगवान्‌ ही है, और जीव भगवान्‌ के साथ किस प्रकार का संबंध रखते है इसके श्रेय मार्ग का 
आधार है | संबंध दो प्रकार के हैं, एक प्रेम संबंध और दूसरा स्वार्थ संबंध । “माता मित्रं पिताचेति 
स्वभावात्‌ त्रितयं हितम्‌ । ' कार्यकारणतश्चान्ये भवन्ति हित बुद्धयः।। ' इस सुभाषित में वर्णन 
किया है कि मां बाप का अपनी प्रजा की और मित्र की ओर सहज स्नेह होता है, बाकी सभी संबंधों के 
मूल में स्वार्थ ही होता है। पति का पत्नी में सहज स्मेह होता है, सेठ का नौकर में स्वार्थी स्नेह होता 
है। पति पत्नी के लिये बिना विचारे बहुत खर्च करता है सेठ नौकर को रखने के लिये वेतन से एक पैसा 
भी अधिक नहीं देता, प्रेम संबंध के नियम स्वार्थ संबंध के नियम से अलग होता है । पत्नी अविनय 
करे तो पति सहन करें नोकर अविनय करे तो सेठ निकाल दे, इसी तरह ही ुष्टिमार्ग और मर्यादा मार्ग 
के विषय में समझना, पुष्टि मार्ग प्रेम प्रधान है, मर्यादा मार्ग जीव प्रभु के लिये सब करने को तैयार होता 
है अर्थात्‌ प्रभु जीव के लिये भी सब करने को तैयार होते हैं । मर्यादा मार्ग में जीव को आत्म श्रेय की 
लगन रहती है | इसके लिये यह शास्त्रीय साधन करता है । ये प्रभु को देता है, अधिक कुछ भी नहीं। 
ऐसे जीव के लिये प्रभु के नियम भी कठोर होते हैं, जब पुष्टिमार्गीय जीव के लिये प्रभु अपने नियम का 
भी एक बार भंग करते हैं, दुकान वाले को पैसा दोगे उसी के अनुसार माल देगा । किन्तु मां बालक को 
खिलाने बैठती है तब इसका कोई विचार नहीं करती ? इसलिये मर्यादा मार्ग की दृष्टि से, अनुचित कोई 
पुष्टि मार्ग की दृष्टि से, अनुचित नहीं हो अर्थात्‌ मर्यादा मार्ग की दृष्टि को आगे रखकर पुष्टिमार्ग में बाधा 
खड़ी करना उचित नहीं है । 

अब छान्दोग्य उपनिषद्‌ में एक श्रुति वाक्य आता है कि जो इस प्रकार है 'यदेवविद्यया करोति 
श्रद्धया उपनिषदा वा तदेव वीर्यवत्तरं भवति' अर्थात्‌ कर्म समझ पूर्वक श्रद्धापूर्वक उस प्रकार 
इसका गूढ़ रहस्य समझकर किया जाता है, उसका फल अवश्य प्राप्त होता है, इस वाक्यानुसार 
विद्यापूर्वक जो कर्म करे उसको अवश्य फल मिलता है अर्थात्‌ इसका अर्थ यह हुआ कि ब्रह्मविद्या 
वाला भी जो कर्म करेरी दको rae NR ARCATA तो इस तरह कहा 


कि... 
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कि ब्रह्मविद्या वाले द्वारा किये कर्म अकिंचित्कर है । ऊपर की श्रुति को प्रमाण मानें तो यह बात ठीक | 
नहीं रहती है, इस प्रकार कोई आशंका करे उसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं - 


यदेव विद्ययेति हि।४।१।१८ 


सुत्रार्थः (१) “यदेव विद्यया' | यह वाक्य कहकर 'पूर्वपक्षी ने जो इस तरह कहा है ब्रह्मज्ञानी 
से भी कर्म करवाना होता है यह ठीक नहीं कारण कि यह वाक्य उद्गीथोपासना के संबंध में है, 
ब्रह्मज्ञानी को उद्देश्य कर नहीं | अथवा (२) “यदेव विद्यया' इस वाक्यानुसार 'ब्रह्मज्ञानी अच्छे कर्म 
करे, इससे इसका प्रारब्ध समूल नष्ट होगा, इसलिये भी इस वाक्यानुसार ये कर्म करता हो तो क्या 
कठिनाई ? अथवा (३) 'पुष्टिमार्गीय जीव के प्रारब्ध का नाश योग बिना भी किस प्रकार होगा ? इस 
प्रकार किसी को शंका जगे तो इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि यदेव विद्यया' इस वाक्यानुसार 
“भगवद्‌ विद्या का अंशभूत जीव विद्या में भी जो इतना सब सामर्थ्य हो तो फिर भगवद्‌ विद्या के विषय 
में पूछने का ही क्या? 


सूत्रभाष्य- (१) (हे पूर्व पक्षी) तुमने जो इस प्रकार कहा कि यदेव विद्यया' इस वाक्यानुसार 
ब्रह्म ज्ञानी को भी कर्म करने का होता है यह ठीक नहीं, कारण कि यह 'यदेव विद्यया' ये वाक्य 
उद्गीथोपपासना के संबंध में है ' नहीं कि ब्रह्म विद्या के संबंध में । “बात इस प्रकार है | छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ में प्रथम, प्रपाठक के प्रथम खण्ड का प्रारम्भ ‘So इत्येदतक्षर मुद्गीथमुपासीत' अर्थात्‌ 
(३)कार में उद्गीथ (सामगान का एक प्रकार) इसकी भावना कर इसकी उपासना करना, इस प्रकार 
होता है। आगे ऊपर यह ' ३» कार को सर्व रसो में श्रेष्ठ कहा है, इसको मिथुन रूप कहा है, संमति 
दिखाने के लिये इस ' ३७ कार का उपयोग करने में आता है ऐसा भी कहा है । इसके पश्चात्‌ “यदेव 
विद्यया' यह वाक्य आता है, और इसके पश्चात्‌ | "इति खुल एतस्यैवाक्षरस्योपाख्यानं भवति' 
अर्थात्‌ सब जगह विस्तार इस ( ॐ) कार का ही है इस प्रकार इस खंड का उपसंहार होता है | अर्थात्‌ 
यह (३) कार वाक्य इस उदीथोपासना का अंग है, इस प्रकार अपने को मालुम होता है | अर्थात्‌ ऊपर कहा 
गया 3 कार सर्व रस में श्रेष्ठ है इस प्रकार भी उपासनाओं में से कोई एक समझपूर्वक किया जावे तो 
यह अवश्य फलदायी बनती है इस प्रकार इस वाक्य का अर्थ होता है, अर्थात्‌ यहां ब्रह्मविद्या का नाम 
निशान भी नहीं अर्थात्‌ (पूर्व पक्षी की) इस प्रकार की शंका का ( सहज में ) संभव नहीं, इस 
सूत्रकार एक अर्थ इस तरह होता है अथवा । 


(२) पूर्व पक्षी की जो शंका है उसका मूल स्रोत यह (यदेव) इस प्रकार के सूत्र में है । ब्रह्म ज्ञानी 
जो कर्म करता है वे प्रारब्ध के क्षय के लिये करता हैं, इसलिये दूसरे द्वारा किये कर्म से यह बलवत्तर 
है, कारण कि यह ब्रहम ज्ञानी द्वारा किया कर्म केवल प्रारब्ध को नहीं, परन्तु इसके मूल में रहने वाली 
वासना को नष्टकर डालती है । अर्थात ब्रह्म ज्ञानी कर्म करता हो इसका (हमारे सिद्धान्तियों) को आपर्ति 
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(३) पुष्टिमार्गीय जीवों का प्रारब्ध भोग बिना ये नाश को प्राप्त होता है यह कथन सुनकर इस 
प्रकार मानने को तैयार नहीं ऐसे व्यक्ति को कैमुतिक न्याय का आश्रय लेकर समझने के लिये (यदेव) 
यह सूत्र कहते है । जीव के पास जो विद्या है वह भगवान्‌ के पास की जो विद्या अर्थात्‌ ज्ञानशक्ति 
उसका अंश मात्र ही है । इस प्रकार अंश जो जीव उसके साथ संबंध रखता है जो विद्या उसका अंश 
मात्र ही है । इस प्रकार से अंश तो जीव उसके साथ संबंध रखती जो विद्या उससे संबंध कर कर्म इस 
तरह बलवत्तर बनता है तो फिर साक्षात्‌ अंश जो भगवान्‌ उसके साथ संबंध रखने वाली जो विद्या शक्ति 
उसके द्वारा बलवत्तर कार्य हो इसमें और कोई शंका करने की आवश्यकता क्या है ? इस प्रकार दृढ़ 
आशय सूत्रकार को मालूम होता है । इसलिये हेतुवाची (हि) शब्द का प्रयोग सूत्र में किया गया है । 

“टिप्पणी- कैमुतिक न्याय का सुन्दर उदाहरण 'गजा यत्र न गण्यन्ते मशका नांतु का कथा ' 
ये है । जहां हाथी की गिनती नहीं वहां मच्छरों की क्या बिसात ? यह कहकर संस्कृत में दूसरी तरह 
कहें तो इस प्रकार कह सकते है “यत्र गजानामपि नगणना किमुत मशकानाम्‌!' इस (किमुत) 

शब्द के प्रयोग को लेकर कैमुतिक न्याय कहा गया है प्रस्तुत में जिस तरह जीव का ज्ञान इतना बलवान्‌ 

हो बहां पीछे प्रभु के ज्ञान का पूछना ही क्या ? 

पुष्टिमार्गीय जो फल उसके बीच में कोई रुकावट नहीं आती है इस बात का युक्तिपूर्वक समर्थन 
कर यह फल किस प्रकार है इसका अब निरूपण करते हैं । 


भोगेन त्वितरे क्षपयित्वाथ संपद्यते।४।१।१९। 


ूत्रार्थ- (अलौकिक देह से) भिन्न (जो स्थूल शरीर और सूक्ष्म शरीर) उसे छोड़ कर ये 
पुष्टिमागीय जीव (अलौकिक) भोग प्राप्त करता है । 

सूत्रभाष्य- इतर अर्थात्‌ आगे ऊपर मिलने वाले जो अलौकिक उससे भिन्न जो स्थूल और सूक्ष्म 
शरीर उसको छोड़कर'अथ' अर्थात्‌ भगवान्‌ की लीला में उपयोगी जो अलौकिक देह उसको प्राप्त करने 
के पश्चात्‌ ' भोगेन संपद्यते' अर्थात्‌ ' सोऽशनुतेसर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता' अर्थात्‌ 
यह मुक्त जीव विविध-लीला चतुर जो परब्रह्म परमात्मा उसके संग में सर्व प्रकार के सुखभोग 
प्राप्त करता है, इस श्रुति वाक्य में आनंद मयाधिकरण (ब्र:सू.१।१।५) में निरुपित किया गया है। 
अलौकिक भोग इस प्रकार के दिव्य देह और दिव्य फल प्राप्त हुए बिना संभव नहीं यह बात सूचित 
करने के लिये (तु) शब्द दिया है । 

इति श्रीवेदव्यास मतवर्ति श्री वल्लभाचार्य रचित ब्रह्म ATTA चतुर्थाध्याय प्रथमपाद संपूर्ण। 
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अथ चतुर्थाध्याये द्वितीय: पाद: | 
१ वाङ्‌ मनोधिकरणम्‌ | 
वाङ मनसि दर्शनाच्छब्दाच्च ।।४।२ ।१॥। 

पूर्वपादे लौकिकशरीरे क्षपयित्वालौकिकं तत्प्राप्यफलेन संपद्यत इति 
निरूपितम्‌ । अथात्रेदं चिन्त्यते। भक्तस्य सूक्ष्मशरीरस्य क्षपणं नाम कि 
तत्स्वरूपनाशनमुत मणिस्पर्शादयश्चामीकरत्वमिव तस्यैवालौ किक त्वसंपादनं 
भगवदनुग्रहादिति। अत्रोत्तर एव पक्षः साधीयानिति भाति | तथाहि यथा पूर्वं संसारिण 
एब जीवस्य तदनुग्रहात्‌ पूर्वावस्थापगमो मुकत्यवस्था चोच्यते तथात्रापि वक्तुमुचितत्वात्‌ 
। न तस्मात्प्राणा उत्कामन्त्यत्रैव समलीयन्ते (बु.४।४।६) इति श्रुतिस्तु जीवस्य 
सायुज्यमुक्तिकाले तत्प्राणादीनामपि तथैवाहात एवाग्रे-बह्मैव सन्‌ ब्रह्माप्येति 
(बृ.४।४।६) इत्युच्यते । पुष्टिमार्गीयस्योक्तमुक्त्यभावान्नेयं तद्विषयिणीति प्राप्त 
प्रतिवदामः । ब्रह्मांशत्वेन जीवस्यानन्दात्मकत्वाननिर्दोषस्वरूपत्वान्नित्यत्वाच्च दोषाणां 
चागन्तुकत्वात्तदपगमे तस्य तथात्वमुचितम्‌ । प्राणादयस्तु न तादृशा इति तद्‌ 
ष्टान्तेनात्रापि तथात्वं न वक्तुं शक्यम्‌ | देहेन्द्रियासुहीनानां वैकुण्ठपुरवासिनानम्‌ 
(भा.७।१।३४) इति श्रीभागवतवाक्याच | न च लौकिकत्वविरिष्ट देहादिरत्र 
निषिध्यत इति वाच्यम्‌ | सामान्यनिषधे बाधकाभावात्‌ | न च तदनुभव एव बाधक 
इति वाच्यम्‌ | भगवत इव तदीयानामपि तेषां तथात्वे बाधकाभावात्‌ | 
नन्वागन्तु क त्वमेव बाधकमिति चे न्मैवम्‌ यथा 
व्यापिवै कु ण्ठस्याक्षरात्मकत्वेनागन्तुक त्वेन नैसर्गिक तदृताखिलवस्तुरू पत्वेन 
सामीप्यादिमुक्ति प्राप्नुवतां भक्तानां देहेन्दरियादिरूपमप्यनागन्तुकमेव वैकुण्ठप्राप्तिमात्रेण 
शुद्धजीवानां संपद्यते | तदीयत्वेन तत्‌ फलतीति याबत्‌ | तथा पुरुषोत्तमलीलाया अपि 
पुरुषो मात्मकत्वाततत्राङ्गीकारमात्रेण प्राचीनारोषप्राबाहिकधर्मनिवृत्तौ शुद्धजीवस्य 
पुरुषोत्तमलीलात्मकदेहादिरपि तदीयत्वेन संपद्यत इति नानुपन्नं किंचिदित्यवहितोवेहि | 
अयमेवार्थो वाजसनेयिझाखायाम्‌ - अथाकामयमानः (बृ-४।४।६) इत्युपक भ्यः 
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आत्मकाम आप्तकामो भवति न तस्मात्‌ प्राणा उत्कामन्त्यत्रैव समवलीयन्ते ब्रह्मैव सन्‌ 
ब्रह्माप्येति (बु.४।४।६) इत्यन्तेन वाक्येन निगद्यते | अत्र प्राणशब्देन प्राणा: 
सर्वेन्द्रियाणि चोच्यन्ते | आत्मकामशब्देन भगवद्धाचकात्मपदग्रहणेन भक्तस्य 
स्रेहातिशयजनितप्रभुदिददक्षार्त्यतिशयस्तादशो येन मरणमेव संपद्येत यदि प्रभुप्राकट्ये 
क्षणमपि विलम्बः स्यात्‌ | अतो भगवत्प्राकट्येत्ैवात्मस्थितिरिति ध्वन्यते | भक्तिमार्गे 
प्राकट्यस्यैव परमफलत्वेन तद्दर्शनेनाप्तरकामो भवति | ततः साक्षादोःलेषादिकामनायां 
प्राचीनदे हप्राणादेरुतदयो ग्यत्वात्ते . तत्रैव लीना भवन्तीति । बहिः प्रकटस्यैवान्तरपि 
प्राकट्यादुत्क्र मणाभाव उच्यते | आत्मातिरिक्तस्य गतिमुकत्वा तस्य तामाह । ब्रह्मैव सन्‌ 
ब्रह्माप्येति (4.2 12 14) इत्यनेन उक्तरीत्या 
पुरुषात्मकतल्लीलोपयो गिदेहेन्द्रियादिसंपत्त्या ब्रहैव सन्न तु ब्रह्मातिरिक्तदेहादिमानपि 
TM: सन्‌ ब्रह्म बृहत्वात्‌ बृंहणत्वात्‌ पुरुषोत्तमस्वरूपं प्राप्तो भवतीत्यर्थः । अन्यथा 
जीवस्य ब्रह्मांत्वेनानन्दांशाविभविन च ब्रह्मत्वे प्राणादिलयोकत्या ब्रह्म तदितरव्यवच्छे दे 
चानुक्तसिद्धे सति ब्रह्मैव सन्निति वा न वदेत्‌ । अत एवैतदग्रे 'छोकोक्ति: | अथ 
मर्त्योमृतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्रुते (बृ.४ 12 ।७) इति । मृतिधर्मवच्छरीरं हि मर्त्य 
तद्वत्तेन जीवोपि तथोच्यते । तथा चायं पूर्व ताइश एव । अथ 
पष्टिलीलाप्रबेशानन्तरममृत उक्तरूपशरीरवान्‌ भवति | ततोत्रास्मिन्नेव शरीरे ब्रह्म 
सम्यगश्रुते | भगवता क्रियमाणलीलारसमनुभवतीत्यर्थः | भगवान्‌ बादरायण इमामेव 
श्रुतिं विषयीकृत्य तत्रो क्तप्राणानां लय एकदैवोत क्र मनियमोस्तीति संशये निर्णयमाह | 
वाङ्‌ मनसीति । तत्र हेतुर्दर्शनादिति | एतदुक्तं भवति । भक्तेः स्रेह्वात्मकत्वात्तस्य 
प्रभुप्राकट्यफलकत्वात्तदी त्कण्ठये तस्यावश्यकत्वादयं मां पश्यत्विति प्रम्विच्छया 
तस्मिन्‌ संपन्ने चक्षुर्भ्यां मनसा च तदूपामृतमनुभवतः स कोप्युत्कटो भाव: समजनि येन 
प्रभुणा सह सर्वेन्दरियब्यापारकृतीच्छा समभूत्‌ । तत्र तेषामसामर्थ्यात्‌ 
भगवदानन्दसंबन्धिमन: संबन्धेन त॑ प्राप्स्याम इति तत्रैव संगता स्तेनानन्देन संपन्ना 
जाता: | अयमेवार्थोनिन सूत्रेणाग्रिमेण च-अत एव सर्वाण्यनु(ब्र.स.४॥२॥२) इति सूत्रेण 
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निरूप्यते | दर्शनानन्तरमादौ सहसंभाषणेच्छैव जन्यत इति वाङ्‌ मनसि संगता सती 
भगवदानन्देन संपद्यत इति सूत्रार्थः संपद्यते | दर्शनाभावेपि वेण्वादिशब्दादपि तथा 
संपद्यत इति हेत्वन्तरमाह । शाब्दाच्ञेति ॥४ ।२ ।१ ॥ 
अत एव सर्वाण्यनु ।॥४।३।२॥ 

अत एव दर्शनाच्छन्दाच्च हेतो: सर्वाणीर्द्रियाणि | अनु सांनिध्याद्‌ वाचः 
पश्चान्मनसि संगतानि भगवदानन्देन संपद्यन्त इत्यर्थः | केचित््वत्र छान्दोग्यस्थ-वाङ्‌ 
मनसि संपद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि तेजः परस्यां देवतायाम्‌ (छां.६।८।६) इति 
वाक्यं विषयत्वेनोवत्वा सूत्रे वाक्यपदस्य तद्भृत्तिपरत्वं वदन्ति संपत्ति तन्नाशं च | तन्न 
साधीयः | तथाहि | वाक्यदस्य वृत्तिपरत्वं चेच्छुत्यभिमतं स्यात्सूत्रकारस्तदा तथैव 
तदेतन्न तु तत्सारूप्यमेव वाक्यम्‌ | तन्निर्णयार्थमेव प्रवृत्तेः । मुख्यार्थत्यागो 
लक्षणापत्तिश्च | feta मनसीति पदवैयर्थ्यं स्यात्‌ । 
विषयवाक्यो क्तक्र मत्यागानुपपत्तिश्चेति ।॥४।२।३॥ 

तन्मन: प्राण उत्तरात्‌ ॥४।२।३॥ 

पूर्वोक्तसर्वे न्द्रियबैशिष्ट्यवन्मन: प्राणे संपद्यते न तु केवलम्‌ | तत्र हेतु: | 
उत्तरादिति | स यथा शकुनिः सूत्रेण प्रबद्धो feat दिशं पतित्वान्यत्रायतनमलब्ध्वा 
बन्धनमेवोपश्रयत एवमेव खलु सोम्य तन्मनो दिशं दिशं पतित्वान्यत्रायतनमलब्ध्वा 
प्राणमेवोपश्रयते (छां.६/८/२) इत्युक्त्वा तत्र हेतुमुत्तरेण वाक्येनाह । प्राणबन्धनं हि 
सोम्य मनः (छां.६।८।२) इति । तस्माद्धेतो स्तथे त्यर्थ: ।४।२।३॥ 

सोध्यक्षे तदुपगमादिभ्यः ।४।२।४॥ 

स्वे नद्रयविरिष्टमनो विशिष्ट: प्राणोध्यक्षे पुरो हृदि वा प्रकटे भगवति संपद्यत 
इत्यर्थः । अत्र हेतुः | उपगमादिभ्य इति | उपगमोभ्युपगमः पुष्टिमार्गेङ्गीकार इति यावत्‌ 
| ततस्तथेत्यर्थः । आदिपदाद्‌ भगबद्वशीकरणसमर्थः स्नेहः 
्रभ्बनिङ्गितार्थत्यागस्तदनुरूपं भजनं च । अभ्युपगमे सिद्धे स्ने हादयो वश्यं 
भवन्त्येवे त्याशयेन तदादित्वमुक्तम्‌ | नोद्देशः कृतः | मर्यादामार्गेङ्गीकृ तानां तु 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


55 


मुक्तिपर्यवसायित्वेन मुमुक्षुत्वादुत्कटस्नेहासंभवेन प्रभुपाकट्चासंभवात्‌ स्वप्रकृ तौ 
संधातलये शुद्धजीवस्य भगवदनुग्रहेण श्रवणादिरूपया तथाविधस्नेहरूपया च भक्त्या 
मुक्ति: संपद्यत इति बह्वेव तारतम्यमिति निगूढाइायेनेदमुक्तम्‌ । अभ्युपगमादयस्तु 
मुण्डकोपनिषत्सु पठ्यन्ते | नायमात्मा (मुं.३।२।४) इत्युपक्रम्ययमेवैष वृणुते तेन 
लभ्यस्तस्यैष आत्मा वृणुते तनूं स्वाम्‌ । नायभात्माबलहीनेन लभ्यो न च प्रमादात्तपसो 
वाथ लिङ्गात्‌ । एतैरूपायैर्यंतते यस्तु विद्वांस्तस्यैष आत्मा विशते ब्रह्म धाम 
(मुं.३।२।४) इति ॥४।२।४ ॥१॥ 
२ भूताधिकरणम्‌ । 

उक्तं निगूढमाइायं प्रकटयति | 
| भूतेषु तच्छू ते: ॥४।२।५॥ 

ननु मर्यादामार्गीयाणामप्येवमेव वागादिलय उतान्यथेति संशये निर्णयमाह । तेषां 
ते भूतेषु लीयन्ते न तूक्तरीत्या भगवति | अत्र प्रमाणमाह तच्छुतेः | यत्रास्य पुरुषस्य 
मृतस्याग्रि वागप्येति वातं प्राणश्रक्षुरादित्यं मनश्चन्द्रं दिशः श्रोत्रं पृथिवी 
झरीरमाकाइामात्मौषधीर्लोमानि वनस्पतीन्‌ केशा अप्सु लोहितं च रेतश्च निधीयते 
(बृ.३।२।१३) इति श्रुतेः । न चाविद्वद्विषयिणीयं श्रुतिरिति वाच्यम्‌ | याज्ञवल्क्येति 
होवाच । यत्रायं पुरुषो ग्रियत उदस्मात्‌ प्राणाः कामन्त्याहो नेति नेति होवाच 
याज्ञवल्क्योत्रैव समवनीयन्ते स उच्छायत्माध्मायत्याध्मातो मृतः शेते (बु.३।२।११) 
इति पूर्ववाक्यात्‌ । न ह्यविदुषः प्राणानामनुत्क्रमः | तमुत्क्रापन्त प्राणो नूत्क्रामति 
(3.2 12 13) इत्यादिश्रुतेः। ननु यत्रास्य पुरुषस्य (बृ-३।२।१३ ) इत्युपकम्य -रेतश्च 
निधीयते (बु.३।२।१३) इत्यन्ता श्रुतिरविददिषयिणीति मन्तब्यम्‌ । यत एतदग्रे - 
क्वायं तदा पुरुषो भवति (बृ-३।२।१३) इति प्रश्न याज्ञवलक्यर्तभागाभ्या 
विचारितमुत्तरमुच्यते । तौ ह यदूचतुः कर्म दैव तदूचतुरथ द यत्‌ AAG: कर्म हैव तत्‌ 
प्रराशँसतुः पुण्यो वै पुण्येन कर्मणा भवति पापः पापेन (बृ-३।२। १३ ) इति । एतेन 
कर्माश्रयस्तिष्ठतीति निर्णयःसंपद्यते । एवं सति प्राणानुत्क्रमणोक्त्या संघातलयोक्त्या च 
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विद्वविद्धघयत्वमत्रावसीयते यतस्तस्यैवोक्तं द्वयं संभवति | अग्रिमश्रुत्युक्तकर्माश्रयत्व च | 
तस्मिन्‌ Rean: पूर्वो ्तरविरो धाद्विषया निश्चये प्रासे प्रतिबदामः। 
मर्यादामार्गीयविद्वद्विषयिण्येवेयं श्रुतिरिति | अत एव प्रश्ने क्क तदा पुरुषो भवति 
इत्येतावतैव चारितार्थ्येपि साधारणपुरुषब्यावृत्त्या मर्यादामार्गीयतत्प्रापकमयमिति पदम्‌ 
| तस्यैवोपकान्तत्वात्‌ | तथा तदग्रिमविचारितोर्थोपि तद्विषयक एवेति बुध्यस्व | 
ननूक्तं बाधकमिति चेत्‌ । हन्त श्रुतिशिरःसमाकलितमाकलय । मर्यादामार्गे हि 
विधिप्राधान्यात्तयैव निर्माणात्‌ । तत्र ह्येवं कृत एवं फलं दास्ये न त्वकृतेपीति 
भगबदिच्छा | अतः कर्म प्रधानम्‌ | एवं सत्यार्तभागस्यायमाशयः | वागादिरेतो न्तलयेन 
प्रारब्धस्यापि तदा नाझाच्छद्धं जीवं विध्यविषयं कदाचित्पुष्टौ प्रवेशयति नवेति संशयेन 
तदापि कि मर्यादामार्ग एवोत पुष्टावपि प्रवेशितो भवतीति wa: 
तदास्यार्थस्ये श्वरे च्छारीतिमबिदुषो दुर्ज्ञेयत्वं जानन्ती स्वयमेव यदवधारितबती तदपि 
रहस्यमिति स्फुटमनुक्त्वा श्रुतिः पर्यवसितमर्थमुक्तवती तौ हेत्यादिना । अत्र कर्मपदं 
मर्यादामार्गपरं तथा च मर्यादामार्ग एव तस्य स्थितिरित्यर्थः संपद्यते । मुक्त एव भवतीति 
यावत्‌ | अत एव तत्प्रशंसापि | यत ईश्चरत्वेन सर्वकरणसमर्थोपि तद्दाने तदपेक्षते | 
अत्र हेतुत्वेन मर्यादामार्गस्वरूपमुक्तम्‌ - पुण्यो वै (बु.३।२।१३) इत्यादिना 
IERES ESI 

ननु मर्यादामार्गीयो भक्तो ज्ञानी च भवत: | उक्तनिर्णयस्तु ज्ञानमार्गीयविषय एव | 
भक्त तु ताइशमपि कदाचित्‌ पुष्टावपि प्रवेशयतीत्याशड्क्य तन्निर्णयमाह | 

| नैकस्मिन्‌ दर्शयतो हि॥४।२।६॥ 

एकस्मिन्‌ ज्ञानिनि भक्ते वा मर्यादानियमो न किंतूभयोरपि । तत्र हेतुः-दर्शयत 
इति । यतो याज्ञवल्क्यार्तभागौ ज्ञानिभक्तसाधारण्येन मर्यादानियमं दर्शयत उक्तरीत्या ती 
हेत्यादिना। अन्यथाप्राकृ ताङ्गीकृ तिरन्यथा मवेदित्युपपत्तिर्हिशब्देन सूच्यते | 
पूर्वोक्त पूर्वोततरश्रुतिविरोधपरिहारान्यथानुपपत्तिरत्र मूलमिति ज्ञेयम्‌ | केचित्तूपसंह्यते 
बागादिषु रारीरान्तरप्रप्सासामयिको जीव: क्वायं तदा पुरुष इति प्रश्नविषयः इति 
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बदन्ति। तन्न साधीयः । तमुत्क्रामन्तं प्राणोनूत्क्रामति प्राणमनूत्क्रामन्त सर्वे प्राणा 
अनूत्क्रामन्ति (बृ.४।४।३) इति श्रुतिर्भाविदेहान्तरजीवस्य प्राणानामिन्द्रियाणांच 
संहैवो त्क्रमणं वदतीति वागादिलयस्य तत्रासंभवान्नोक्तस्य प्रश्नविषयत्वं वक्तुं शक्यम्‌ । 
ूर्ववाक्येत्रैव समवलीयन्त इत्युक्तत्वाच्चातोस्मदुक्त एव मार्गोनुसर्तव्यः | एतेन नायं 
परविद्यावान्‌ यतः अमृतत्वमेव तत्फलमिति | तच्च देशान्तरानायत्तमित्युत््रमणापेक्षा 
कर्माश्रयत्वं च न स्यात्‌ | किंत्वपरविद्यावान्‌ | तस्यास्तु ब्रह्मलोकावधि फलमिति 
कमश्रियत्वो त्क्रमणादिकं संभवतीत्यपि निरस्तं वेदितव्यम्‌ ।।४।२।६॥३॥ 
३ समानाधिकरणम्‌ । 

मर्यादापुष्टयोर्न कदाचिदन्यथाभाव इति यदुक्तं तत्र हेत्वपेक्षायां वस्तुस्वरूपमेव 

तथेति बोधयितुमाह | समानेत्यादि | 
समाना चासुत्युपकमादमृतत्बं चानुपो ष्य ॥४।३।७॥ 

अत्रायमाशयः | साधनक्रमेण मोचनेच्छा हि मर्यादामार्गीया मर्यादा । 
विहितसाधनं विनैव मोचनेच्छा पुष्टिमार्गमर्यादा | तथा सति सदैकरूपत्वं 
तयोर्युक्तमिति। एतदेवाह। सृतिः संसुतिः । जीवानां स्वस्मात्‌ 
प्रथक्‌ कृ तानामविद्ययाइन्ताममतास्पदीकरणम्‌ । तदुपक्रम आरम्भस्त मर्यादीकृ त्य 
मुक्तिपर्यन्तमुक्तरूपा मर्यादा समाना संदैकरूपा मध्ये नान्यथा भवतीत्यर्थः । 
'एवमेवानुपो ष्प व्रतमकु त्वामृतत्बमपि qari समानमित्यर्थ: । 
अत्रो पोषणपदमशेषमुक्तिसाधनो पलक्षकम्‌ ॥४।३।७॥ 

एवं प्रासंगिकमुकत्वा प्रकृतं परामृश्यते । सोध्यक्ष इति सूत्रेण 
पुष्टिमार्गीयभक्त संघातस्य भगवत्येव लय इत्युक्तम्‌ | अग्रिमेण तेन 
मर्यादामागीयभक्तसंधातस्य भूतेषु STAT प्रभानन्तर शुद्धजीवस्य तस्य मुक्तिरेव 
भवतीति वक्तव्ये सति-आइर सौम्य हस्तम्‌ (बृ.२।२।१३) इत्यादिना 
स्वादायमन्येष्वप्रकटयन्तौ कर्म यन्निरूपितवन्तौ तत्कुत इत्याशङ्‌क्य तयोराशयं निगूढं 


प्रकटयति । 
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तदापीते: संसारव्यपदेशात्‌ ॥४॥२॥८॥ | 

तदा नित्यलीलान्त:पातलक्षणपृष्टिमार्गीयमुक्तिदशायां मर्यादामार्गीयाया 
अपीतेर्मुक्तेः संसारेत्वाभावैपि पुर्रुषीत्तमभजनानन्दानुमवौभावात्‌ संसार इत्येव पुष्टिमागै 
व्यपदेशो यतः क्रियतेतस्तदभिसंधाय तया रीत्या निरूपणम्‌ | अत एव श्रीभागवते 
श्रीरिववचनं गीयते - नारायणपराः सर्वे न कुतश्चन बिभ्यति । स्वर्गापवर्गनरकेष्यापि 
तुल्यार्थदरिनिः (भा.६।१७।२८) इति | श्रीभगबद्रीतास्वपि | देवान्‌ देवयजो यान्ति 
मद्भक्ता यान्ति मामपि (भ.गी.७/२३) इति वाक्येन । 
मर्यादामार्गीयभक्तमुक्ते रितरसाधारण्यमुच्यते ॥४ ।२ |८॥ 

ननु संसारवन्मुक्तेरपि हेयत्वं यत्र ताइशं चेत्‌ पुष्टिमार्गीयतत्त्व तदा मुक्तेः 
पुरुषार्थत्वबोधिकायाः श्रुतेः प्रतारकत्वमापतीति तद्वोधकप्रमाणानां 
तत्स्तुतिमात्रपरत्वमेवेति प्राप्त आह । 

सूक्ष्म प्रमाणतश्च तथो पलब्धे: ।।४।२।९॥ 

पुष्टिमार्गीय तत्त्वं सूक्ष्मं दुर्ज्र्‍यमित्यर्थ: | अत्रायमाशयः । पुष्टिमर्यादामप्यतिकम्य 
पुष्टिपुष्टी प्रवेशे तत्तत्वमनुभवविषयो भवति नान्यथा । तत्र 
प्रवेरास्त्वतिदुरापोतिशयितानुग्रहेतरासाध्यत्वादत उक्तेतराज्ञेयमेव तद्भवति । तेषां तु 
मुक्तिरेव फलम्‌ | तस्या एपेष्टत्वाद्रागिणां स्वर्गादिवत्‌ । इष्टफलाप्राप्ती हि 
प्रतारकत्वमन्यथा प्रवृत्तिमार्गीयफलबोधिकाया अपि श्रुते: प्रतारकत्वं स्यात्‌ । इच्छा 
चाधिकारानुसारिणीति नानुपपन्न किंचिदिति। नन्वेवंविधार्थास्तित्वे किं 
मानमित्याकाङ्क्षायामाइ । प्रमाणत इत्यादि । प्रमाणं श्रुतिः । सा तु-यतो वाचो 
निर्तन्ते। अप्राप्य मनसा सह। आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति कुतश्चन (तै.२/९) 
a । एतँहू वाव न तपति | किमहं साधु नाकरवं किमहं पापमकरवम्‌ (तै.२/९) 
इति। 

अत्र पूर्वोर्धिन दुङ्बेयत्वमुत्तरार्धन तत्सत्ता च बोध्यते | अन्यथा मनसाप्यप्राप्यस्य 
वेदनकथनं विरुद्धं स्यादतो दुङ्गेयत्वेनैव धर्मिगाहकमानसिद्धं तदित्यर्थः | 
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चकारात्ताइशानामनुभव: परिगृह्यते We 12 ।९॥ 
ate ब्रह्मविदामिव ताइशानां भक्तानामपि स्वमार्गोपदेशनं कचिच्छूयेत । न चैवम्‌ 
| अत: पूर्वोक्तं न साधीय इति भातीत्युत्सूत्रमाशङ्कय तत्र हेतुमाह । . 
नोपमर्देनातः ॥४॥२॥१०॥ 


उपदेशनं तदा स्याद्‌ यदि ब्रह्मविदामिव तेषां स्वास्थ्यं स्याद्तस्तेषां विरहिदशा 
प्रियसंगमदशा चेति दशाद्वयमेव भवति नान्या। पूर्वस्यास्वस्यास्त्वतिदुःसहत्वेन सर्वेषां 
भावानामुपमहेन तिरोधानेनोपदेशो न भवतीत्यर्थः । संगमे तु अतः 
पुरःप्रकटपरमानन्दस्वरूपाद्भगवत एव हेतोरुपदेशोन्यस्मै न भवतीत्यर्थः । नहि भगवदग्रे 
स संभवतीति तव: ।४।३।१०॥ 

ननु-रसो बै सः रसँ ह्येवायं लब्ध्वानन्दीभवति (तै.२।७) इत्युपकम्य-एष 
ह्येवानन्दयाति (तै.२।७) इति श्रुतेरुक्तरूपानन्दप्रासी दुःसहविरहतापोशक्यवचनः । 
आनन्दतिरोधान एव तत्संभवात्‌ । तद्धेतोरसंभवात्‌। संभवे तु तत्प्रासिरेव न स्यादिति 
प्राप्त उत्तरं पठति । 

अस्यैव चोपपत्तेरूष्मा ॥४॥२॥११ || 

आनन्दात्मकरसात्मकस्यास्यैव भगवत एव धर्म ऊष्मा विरहताप इत्यर्थः । 
बिरोधपरिहारायाह | उपपत्तेरिति | इदमुक्तं भवति | भगवद्विरहस्य सर्वसाधारणत्वेपि 
स्थायिभावात्मकरसरूपभगवत्प्रादुर्भावो यस्य हृदि भवति तस्यैव 
तदप्राप्तिजस्तापस्तदनन्तरं नियमतस्तत्राप्तिश्र भवति | न 
त्वतथाभूतस्येत्यन्वयव्यतिरेकाभ्यामुक्तरसस्यैवैष धर्म इति निश्चीयते । तस्य वस्तुन एव 
तथात्वात्स तापोपि रसात्मक एव ॥४।२।११॥ 

प्रतिषे धादिति चेन्न शारीरात्‌ ॥४।३।१३॥ 

_न पढ्यो मृत्युं पश्यति न रोगं नोत दुःखताम्‌ (छां-७।२६।१) 
=> सरते eared भक्ते क्रियत इति तस्य दुःखित्वं न वक्त 
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शक्यमित्याशङ्क्य प्रतिषेधति । नेति। कुतः । शारीरात्‌ । शरीरसं बन्धिनो 
हेतोर्यद्दु:खं कर्मजनितमिति यावत्‌ । तस्यैव श्रुतौ प्रतिषेधान्नात्रानुपपत्तिरत्यर्थ: | एतेन 
दुःखत्वेन कर्मजन्यत्वानुमानमपि निरस्तं वेदितव्यम्‌ । लौकिक एव दु:खे 
तज्जन्यत्वनियमात्‌ ॥४।२।१२॥ 
स्पष्टो ह्येके षाम्‌ ॥४॥२॥१३॥ 

एकेषां शाखिनां भगवत्स्वरूपलाभानन्तरं दुःखतन्निवर्तनलक्षणोर्थः स्पष्ट पठ्यते 
। तथाहि । रसो वै सः । रस ह्येवायं लब्ध्वानन्दीभवति । को ह्येवान्यात्‌ कः प्राण्यात्‌ । 
यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ | एष ह्येवानन्दयाति | (तै.२।७) अत्र 
रसात्मकभगवत्स्वरूपलाभे सत्यानन्दवत्त्मुक्त्वा तस्यैव जीवनहेतुत्वं परमानन्दहेतुत्वं 
चोच्यते । मरणहेतूपस्थित्यभावे जीवनहेतुत्वं न वदेत्‌ । स रसस्तु 
संयोगविप्रयोगभावाभ्यामेव पूर्णो भवत्यनुभूतो नैकतरेण । तत्र 
विरहतापस्यात्युपमर्दित्वेन तदा प्राणस्थितिरपि न स्याद्‌ यदि रसात्मको भगवान्‌ हृदि न 
स्यादित्याशयेनाइ। को ह्येवान्यादित्यादि । तद्यद्येष हृदि स्फुरद्रूप आकाशो भगवान 
स्यात्कस्तदान्यात्‌ | अनुप्राणने | को वा जीवयेन्न कोपीत्यर्थः | तादृशस्य 
भगवत्स्वरूपातिरिक्ता्न जीवनमिति ज्ञापनाय सामान्यपदम्‌ | 
्रह्मानन्दाधिकपूर्णानन्दविरहासन्नमरणनिवारणासामर्थ्यमतारास्यो चितमेवेति ज्ञापनाय 
हि aq: | 

ताइशस्य जीवनसंपादनं प्रभोरावश्यकमिति ज्ञापनायैवकार: । 
तापात्मकस्याप्यानन्दात्मकत्वमेवेति ज्ञापनानन्दपदम्‌ | तदा प्रलापगुणगानादयो ये 
भवन्ति तेपि तद्धर्मा एव नीलाम्बुदश्यामो तिकेलशवशाद्‌ हृदयादपगच्छत्विति भावेपि 
इृदयात्नापसारयितु TH इति ज्ञापनाय चाकाशत्वमुक्तम्‌ | तदनन्तरं प्रकटीभूय तदन्यः 
को वा प्रकर्षेण दर्शनस्पर्शाःछेषभाषणादिभिः स्वरूपानन्ददानेनान्यातं. 
ूर्वतापनिवृत्तिपूर्वकमानन्दपूर्ण कुर्यादित्यर्थः । रस ह्येवायं लम्ध्वानन्दीभवतिं 
(4.2 ly) इति पूर्ववाकयेनैवान्यवच्छेदपूर्वकं भगवत्त्ापेरानन्दहेतुत्वप्राप्ावपि यत्पुन 
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तत्रापि व्यतिरेकमुखेन तत्रापि जीवनहेतुत्वं तदपि सामान्यबिशेषाम्यां वारद्वयं तेन 
बिरहसामयिको क्तरूप एवार्थः श्रुतेरभिप्रेत इति निश्चीयते | अन्यथा मरणदेत्वनुपस्थितौ 
जीवनहेतुत्वं न वदेदित्युक्तम्‌ | तदवस्थापन्नः को वा पुरुषो जीवेदिति वार्थः 
॥३।२॥१३॥ 
स्मर्यते च ॥४।२।१४॥ 

भगवद्धावस्य मरणहेतुत्वं तेनेव च जीवनं तस्य ब्रह्मादिदुरापत्वं च श्रीभागवते 
स्मर्यते। ता मन्मनस्का मत्प्राणा मदर्थे त्यक्तदैहिकाः । ये त्यक्तलोकधर्माश्च मदर्थे 
तान्िभर्म्यहम्‌ (भा.१०।४ ६।४) इत्युपक्र म्य-धारयन्त्यथ कृच्छेण प्रायः प्राणान्‌ 
कथंचन (भा.१०।४६।६) इत्यादि श्रीप्रभुवचनं श्रीमदुद्धववचनं च - एताः परं तनुभृतो 
भुवि गोपवध्वो गोविन्द एव निखिलात्मनि रूढभावाः। वाञ्छन्ति ये भवभियो मुनयो वयं 
च किं ब्रह्मजन्मभिरनन्तकथारसस्य (भा. १०।४७।५८) इत्यादि | तेन भगवत एव 
जीवनहेतुत्वं भावस्य च परमपुरुषार्थत्वं दुरापत्वं च स्फुटमवगम्यते ॥४।२।१४॥ 

तानि परे तथा ह्याह lle IRIS U 

ननु हृदि बहिश्र रसात्मकभगवत्प्राकट्यं तददर्शनजनितो 
विरहभावस्तज्जनितस्तापस्तेन मरणो पस्थितिस्तञ्निवर्तनं तदौत्कट्यं तदा प्राकट्य ततः 
पूर्णस्वरूपानन्ददानादिकं लोके कचिदपि न दृष्ट श्रुतं वा वैकुण्ठेपीति कुत 
इत्याशङकायामाह । तानि । उक्तानि वस्तूनि परे प्रकृ तिकालाद्यतीते बैकुण्ठादप्युत्कृषट 
श्रीगोकुल एव सन्तीति शेष: । तत्र प्रमाणमाह । तथा ह्याइ श्रुति: | ऋग्वेदे पठ्यते । 
ता बां वास्तून्युष्मसि गमध्यै यत्र गावो भूरिशुज्ञा अयासः | अत्राह तदुरुगायस्य वृष्णः 
परमं पदमबभाति भूरि। (ऋ-सं.२।३।३४ तै.सं.१।३।६) ता तानि वां 
भगवत्तदन्तरङ्गभक्तयो: संबन्धीनि वास्तूनि वस्तूनि गमध्यै प्राप्रुमुष्मसि कामयामहे । 


तानि कानीत्याकाङक्षायां गूढाभिसं धिमुद्वाटयति | यत्र श्रीगो कूले गावो भूरिशुङ्गा 


बहुशुङ्गा रुरुप्रभृतयो मृगाश्च वसन्तीति शेषः । अयासः शुभावहाः । तत 


उक्तगुणविशिष्टमुरु गीयत इत्युरुगायस्तस्य | गोप्यो हि सततं तं गायन्ति । अत एव 
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तदादिभक्तेषु कामान्‌ वर्षतीति वृषा तस्य परमं प्रकृतिकालाद्यतीतं पर्द स्थानं भगवतो | 
वैकुण्ठं भवति तत्रैताइशलीलाभावेन तस्मादपि परममुत्कृष्टम्‌ | अत्र भूमाववभाति | 
प्रकाशत इत्यर्थ: | तथापि स्वहग्गोचरो न भवतीति खेदेनात्राहेत्याह श्रुति: | उरु गीयते | 
परं सर्वत्र कामवर्षणं भक्तेष्वत्रैवेति तात्पर्येण वा विरोषणद्वयमुक्तम्‌ | 
यमुनापुलिनतदुपवननिकु ञ्जगहरप्रदे शाद्विसान्वाद्यात्मकत्वेन भूरि बहुरूपम्‌ | तथा 
Ja यत्परमपदमवभाति तत्संबन्धीनि वास्तूनि कामयामह इति वाक्यार्थः संपद्यते | 
ते पदार्था इति वक्तव्ये सति तानीत्युक्तिर्या सा विषयवाक्यानुरो धादिति ज्ञेयम्‌ । 

पुरुषोत्तमसंबन्ध्यर्थानां तत्प्राकट्यस्थान एव प्राकट्यं युक्तमिति हिराब्देनाह 

॥३।२।१५॥३॥ 
४ अविभागाधिकरणम्‌ । 
अविभागो वचनात्‌ ।४।२।१६॥ 

ननु लीलाया नित्यत्वेन तन्मध्यपातिनां तद्दर्शनं यथा नित्यं तथा 
तादवक्‌साधनाभावोपि निजानुकम्पया कदाचित्‌ कमपि भक्तं तत्र नयति चेत्तदा कंचित्‌ 
कालं स्थापयित्वा ततस्तं वियोजयति नवेति संशय: | तोषस्य कादाचित्कत्वात्‌ 
तत्साध्या तत्र स्थितिरपि तथैवेति वियोजयतीति पूर्वः पक्ष: । तत्र सिद्धान्तमाह । तत्र 
्रवेशितस्य तस्मादविभाग एव | कुतः | वचनात्‌ । तैत्तिरीयक उक्तर्गनन्तरमेव-विष्णोः 
कर्माणि पञ्यत(ते.सं.१।३।६) इत्युचा तत्र कृतानि कर्माण्युक्त्वा तदग्रे वदति | 
तद्विष्णोः परमं पद सदा पश्यन्ति सूरयः (तै.सं.१।३।६) इति। पुरुषोत्तमस्वरूपविततं 
सूरित्बम्‌ । तच भवत्यैवेति सूरयो भक्ता एव । तेषां सदा दर्शनमुच्यते । अन्यथा 
ठीलानित्यत्वेनैव पूर्वग्भ्या तत्र स्थितगवादीनां प्रभुकर्मविषयाणां च भक्तानां सदा 
तदर्शनस्य प्राप्तत्वादिदं न बदेत्तस्मादविभाग एव। एतेनापि लीलानित्यत्वं सिध्यति | 
- एतद्यथा तथा विद्वन्मण्डने प्रपञ्चितम्‌ ॥४।२।१६॥४॥ | 
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५ तदोकोधिकरणम्‌ । [अ.४.पा.२. सू. १७ 


५ तदोकोधिकरणम्‌ | 
एवं पुष्टिमार्गीयभक्तवृत्तान्तमुक्त्वा ज्शनमार्गीयस्य तमाह । 
_ तदोकोग्रज्वलनं तत्प्रकाशितद्वारो 
विद्यासामर्थ्यात्तच्छे षगत्यनुस्मृतियो गान 
हार्हानुगृहीतः शताधिकया ॥४।२।१७॥ 

पूर्व-भूतेषु तच्छ्रुतेः (बर.सू.४।२।५) इत्यादिना मर्यादामार्गीयस्य वागादिलय 
उक्तोधुना तस्य जीवात्मन उत्कमणप्रकार उच्यते । स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानो 
हृदयमेवान्ववक्रामति (बु.४।४।१) इति श्रुतेस्तस्यात्मन ओक आयतनं हृदयं तदग्रं पूर्व 
प्रज्वलित पूर्व तथाप्रकाशमानमपि तदा प्रकाशत इति यावत्‌ | तदा तत्प्रकाशितं aR 
निर्गमनमार्गो यस्य ताइश उत्कामति | यतः श्रुतिस्तथाह | तस्य हैतस्य हृदस्याग्र 
प्रयोतते तेनैष आत्मा निष्कामति चक्षृष्टो वा मूर्ध्नो वा (31.2 12 13) इत्यादि | 
यद्यप्येतावत्‌ सर्वजीवसाधारणं तथापि विद्वांस्तु नेतरवदितरनाड्या निष्क्रामति । कि तु 
शताधिकबैकशततम्या नाड्या मूर्धन्यया निष्क्रामति - शतं चैका हृदयस्य नाडयस्तासा 
मूर्धानममिनिःसृतैका । तयो्ध्वमायन्नमृतत्वमेति विष्वङ्‌ अन्या उत्कमणे भवन्ति 
(छां.८।६।६ ) इति यतः श्रुतिराह । अत्र हेतुमाह । हार्दानुगृहीत इति हेत्वन्तरगर्भ 
विशेषणम्‌ | गुहां प्रविष्टौ परमे परार्धे (क.३।१) इति श्रुतेईदयाकाशसंबन्धी यः 
परमात्मा तदनुग्रहात्‌ तथैव भवतीत्यर्थः | अनुग्रहे हेतुर्विद्यासामर्थ्यादिति | तस्या 
विद्यायाः शेषभूताङ्गभूता या गतिः प्रब्रजनरूपा तच्छेषभूतैव या भगवत्स्मृतिपरम्परा च 
ताभ्यां च यो भगवदनुग्रहस्तेन तथेत्यर्थः ॥४।३।१७।१ il 

६ रश्म्यधिक रणम्‌ | 
रइम्यनुसारी ॥४।१।१८॥ 

अथ या एता हृदयस्य नाड्यस्ता: पिङ्गलस्याणिम्नस्तिष्ठान्ति पाक. Ae 

पीतस्य लोहितस्येत्यसौ वा आदित्यः पिङ्गल: (छां.८।६।१) इत्युपक्रम्याग्रे पठयते | 
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तमभित आसीना आहुर्जानासि मां जानासि मामिति । स याबदस्माच्छरीरादनुत्कान्तो | 
भवति ताबज्जानात्यथ यत्रैतदस्माच्छरीरादुत्कामत्यथैतेरेव रश्मिमिरूर्ष्व आक्रमते | 
(छां.८।६।४) इति 1 अत्र तमैमित इत्याद्युक्तेःसर्वसाधारण्युत्कॉन्तिः प्राप्यते । | 
ूर्वमादित्यत्वेनोक्तस्य पिङ्गलस्य रशिमभिरूध्वाक्रमणं च तथा | अत्र संशयः | | 
ओकोग्रज्वल्कदेरित्तस्ताधारण्येषि यथा हार्दानुग्रहाद्विलक्षणा मतिर्विदुष उक्ता तथा 
रङम्यनुसारित्वमपीतरसाधारणमुतास्मिन्नेवेति । तत्रावधारणमाह। रइम्यनुसारी 
निष्कामत्ययमेवेति ॥४।२।१८॥६॥ 
७ निश्यधिक रणम्‌ । 
निशि नेति चेन्न संबन्धस्य यावद्देहभावित्वात्‌ 
दर्शयतिच ॥४॥२॥१९ M 
विदुष उत्क्रमणे हार्दानुग्रहकूतो यथा विशेषस्तथा कालविशेषकृतोपि विशेषो 
भविष्यतीत्याशङ्क्य तन्निरासमाह । तत्राहोरात्रकृ तोयनकृतो वा स भवेत्‌ | 
तत्राद्यकृतो नास्तीत्याह | नेति । तत्र हेतु: । संबन्धस्येत्यादि | अनुग्रहहेतुभूतो यः 
पूर्वोक्तो गत्यनुस्मृतिसंबन्धस्तस्य यावद्देहभावित्वात्‌ तत्कार्यस्यानुप्रहस्यापि 
तथात्वात्कालस्याप्रयोजकत्वभित्यर्थः | अत्र प्रमाणमाह । दर्शायति यतः श्रुतिः | तमेव 
विदित्वा मुनिर्भवत्येतमेब प्रत्राजिनो लोकमीप्सन्तः प्रव्रजन्ति (बृ.४।४।२२) इति 
॥३।२।१९॥ 
हार्दानुग्रहस्य मुक्तिददेतोर्विद्यमानत्वादयनविशेषो प्यप्रयो जक इत्याह | 
अतश्चायनेपि दक्षिणे ॥४ 12 ।२० ॥ 
स्पष्टार्थमिदम्‌ ।४।२।२०॥ 

_ ननु-यत्र काले त्वनावृत्तिम्‌ (भ.गी.८/२३) इति कालप्राधान्येनो पक्र म्य- 
अग्निज्योतिरह: शुक्ल: षष्मासा उत्तरायणम्‌ | तत्र प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदो जना: 


Fe २४) इति मगवद्वाक्याद्‌ बरह्मविदोप्युक्तकालापेक्षास्तीत्याञाङ्कय विषयभेदेन 
समाधत्ते । 
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_ योगिनः प्रति स्मर्यते स्मार्त चैते ॥४।२।२१ ll 
ज्ञानमार्गाद्योगमार्गो हि भिन्न: | तथा च योगिनमुद्दिद्यैव कालविशेषस्य 
गतिबिशेषहेतुत्वं स्मर्यते नतु ज्ञानमार्गीयस्य श्रौतस्य। इतरनिरपेक्षत्वात्‌ | न च 
योगसांख्ये अपि श्रौते एवेति वाच्यम्‌ | यत: स्मार्ते एते । चो हेत्वर्थे । एते योगसांख्ये 
-अग्निर्ज्योतिः । धूमो रात्रिः । (भ.गी.८/२४,२५) इति वाक्यद्वयोक्तगती वा । इदं तु 
श्रुतय क्त दे वयानपितृयाणातिरिक्तमार्गमभिप्रेत्य समाहितम्‌ | ते एव चेदत्राप्युच्येते 
शब्दभेदेन तदा न विरोधः ॥४।२।२१।७॥ 


इति श्रीवे दव्यासमतवर्तिश्रीवहभाचार्यविरचिते ब्रह्मसूत्राणु भाष्ये 
चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥४।२॥ ` 


TE 
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चतुर्थाध्याय का द्वितीयपाद 
वाङमनोधिकरण 


यह पाद पहले के पाद में लौकिक (जो स्थूल और सूक्ष्म) शरीरों को छोड़कर अलौकिक शरीर 

प्राप्त कर फल जो भगवान्‌ के संग में रहा सर्वप्रकार के सुखों का अनुभव तद्रूप है, वह (जीव) प्राप्त 
करता है ऐसा कहा गया है | अब दूसरे पाद में नीचे की बात का विचार किया जाता है । पूर्व कर पाद 
में सूक्ष्म शरीर के (त्याग की अथवा) नाश की बात आयी वह नाश अर्थात्‌ क्या ? (इस सूक्ष्म शरीर 
का) सर्वथा नाश या पारसमणि के स्पर्श से जिस तरह लोहा सोना बन जाता है उसी प्रकार इस का 
भगवत्कृपा से अलौकिक रूपान्तर ? (इस प्रकार का प्रश्न होता है) उत्तर पक्ष “अर्थात्‌ रूपान्तर पक्षी 

अधिक उत्तम है, कारण कि जिस तरह संसारी जीव भगवत्कृपा से पूर्वावस्था को छोड़कर उत्तरावस्था 

प्राप्त करता है यही मोक्षावस्था उस प्रकार जो पहले कहा गया तद्नुसार इस संबध में भी यही प्रमाण 
कहना ठीक है । 'न तस्मात्‌ प्राणा उत्क्रामन्ति, अत्रैव समवलीयन्ते' अर्थात्‌ इसमें से प्राण पृथक्‌ 
हो कर (अन्यत्र) नहीं जाता, परन्तु यहीं के यहीं रुपान्तर को प्राप्त करता हैं, यह श्रुति वाक्य भी (जीव 
को) जब सायुज्य-मुक्ति प्राप्त होती है तब ये रुपान्तर की ही बात कहते हैं, इसलिये आगे ऊपर ' ब्रह्म 

वसन्‌ ब्रह्माप्येति, अर्थात्‌ ब्रह्म रूप बनकर ब्रह्म में मिल जाता है, ऐसा कहा गया है | “टिप्पणी- इस 

प्रकार के स्थलों में रुपान्तर की बात है, नहीं कि स्वरुपनाश की । अब इस स्थल पर कोई आशंका 

करे कि इस प्रकार कहने वाला श्रुति में पुष्टिमार्गीय भक्तों के ऊपर प्रभावी नहीं होती है कारण कि 

इसको सायुज्य मुक्ति ' अर्थात्‌ भगवत्स्वरूप में लीन होकर अपने व्यक्तित्व को खोना है | संभव नहीं, 

पुष्टिमार्गीय भक्त तो भगवान्‌ से अलग रहकर भगवान्‌ के साथ विहार करे' तो इसका उत्तर इस तरह 

है 'जीव की बात अलग है और प्राण आदि की बात अलग है । जीव तो ब्रह्म का अंश होकर आनन्दरूप 

है, दोष रहित है उस भांति फिर नित्य है अर्थात्‌ इसको इसके दोष (स्वाभाविक नहीं , परन्तु) बाहर के 

है अर्थात्‌ ये दोषों के नष्ट होने पर (रुपान्तर की) बात करनी उचित नहीं, उपरान्त ' देहेन्द्रियासुही 

नानां वैकुण्ठपुरवासिनाम्‌' अर्थात्‌ देह इन्द्रिय और प्राण रहित जो वैकुण्ठवासी उनके संबंध में इस 

प्रकार भागवत वाक्य में कहा है 'कि वैकुंठवासियों में देह इन्द्रिय तथा प्राण नहीं होते है अर्थात्‌ मुक्ति 
मिलने पर देहादिकों का नाश होता है यह मानना उचित है, नहीं कि इसका रुपान्तर होकर यह हमेशा 
रहता है यह | अब इस श्लोक के संबंध में कोई कहे कि, इस श्लोक में तो लौकिक देहादि मात्र का 
निषेध है, ऐसा मानना उचित है तो इसके उत्तर में यह कहना कि ऐसा ठीक नहीं, कारण कि इसमें 
लौकिक अलौकिक देहादि मात्र का निषेध है ऐसा मानेंगे तो किसी प्रकार की बाधा नहीं होगी , (इसके 
सामने ऐसा कहे कि इन) वैकुण्ठवासियों ने अपने जैसा अनुभव है वैसा ही' अनुभव है यह बात 
'देहादिमात्र पीछे भले ही लौकिक हो कि अलौकिक हो इसका निषेध विरुद्ध जाता है, 'अर्थात्‌ इसको 
अनुभव है इसलिये देहादि'मी है१'तो'यह'बीते' सी डोक पहा सै भगवान्‌ के देहेन्द्रिया नहीं 
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होने पर भी अनुभव है उसी तरह यह वैकुण्ठवासियों को भी ' देहेन्द्रियादि के बिना भी' अनुभव 
संभव हो सकता है, अर्थात्‌ (इसके देहेन्द्रियादि नहीं) यह बात कहीं भी (इसके अनुभव में) बीच में 

आवे उस तरह नहीं, इसके सामने इस प्रकार कोई कहे कि “भगवान्‌ तो वैकुण्ठ के नित्य निवासी है 

जब इस प्रकार के मुक्त जीव तो नये आये हुए हैं, अर्थात्‌ भगवान्‌ का प्रवेश इसके संबंध में दे नहीं 
सकते, तो यह बात भी ठीक नहीं, कारण कि वैकुंठ अक्षर स्वरूप है, इसलिये यह नित्य है, और इसमें 

स्वाभाविक रीति से रहने वाली वस्तु मात्र अक्षरस्वरूप होकर नित्य है, अर्थात्‌ यह नयी नहीं, उसी तरह 
सामीप्यादि मुक्ति जिसको मिलती है इस तरह के वैकुंठवासी जीवों के देहेन्द्रियादि अक्षरस्वरूप होकर 
नित्य है, अर्थात्‌ जिस प्रकार ये वैकुंठ में आते है कि शीघ्र ही इसको अक्षररूप नित्य देहेन्द्रियादि प्राप्त 
होती है। अर्थात्‌ वैकुण्ठ में आकर जिस तरह ये भगवान्‌ बन जाते हैं और शीघ्र ही भगवान्‌ के सभी धर्म 
इनमें सहज आ जाते है । श्रीपुरुषोत्तम की लीला के संबंध में भी इस प्रकार ही समझना है कारण कि 
ये लीला भी पुरुषोत्तम स्वरूप है अर्थात्‌ जीव का जैसा ही इस लीला में अंगीकार होता है शीघ्र ही इस 
जीव के भूतकालीन सभी सांसारिक धर्म दूर होते है और इस प्रकार शुद्ध बने हुए इस जीव को पुरुषोत्तम 
लीलारूप देहादि यह जीव पुरुषोत्तम का हुआ अर्थात्‌ मात्र से शब्द प्राप्त हुआ है । अर्थात्‌ ऐसे जीव के 
संबंध में इसके शरीरादि में रूपान्तर होता है ऐसा मानने में कोई किसी प्रकार की बाधा नहीं है इस प्रकार 
(हेभाई) बराबर समझ ले, और बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में अथ अकामयमानः' इस प्रकार प्रारम्भ 
होने और ' आत्मकामः आत्मकामः भवति, न तस्मात्‌ प्राणा उतक्रामन्ति, अत्रैव समवलीयन्ते, 

ब्रह्मैव सन्‌ ब्रह्माप्येति इस प्रकार पूरा होते वाक्य खंड में यही बात कही गयी है, इस खंड में (प्राण) 

शब्द का अर्थ प्राण और सभी इन्द्रियां होती है । “आत्मकामः शब्द में जिसका अर्थ भगवान्‌ होता है उस 
प्रकार 'आत्म' शब्द रहता है अर्थात्‌ ऐसा समझना कि भक्त को (भगवान की ओर) अति उत्कृष्ट स्नेह 
जगता है, और इस स्नेह को लेकर प्रभु के दर्शन के लिये अतिउत्कट इच्छा जगती है और ये इच्छा जो 
परिपूर्ण नहीं हो तो ऐसा' बहुत संताप होता है कि जो प्रभु दर्शन देने में सहज भी विलंब करे तो इसके 
प्राण ही छूट जाय, अर्थात्‌ इस तरह के भक्त के प्राण टिकते नहीं केवल प्रभु के दर्शन को ही लेकर 
(उपरान्त) भक्ति मार्ग में प्रभु दर्शन देते यही परम फल है अर्थात्‌ इस इच्छा की पूर्ति प्रभु द्वारा ही होती 
है । फिर साक्षात्‌ विराजमान जो प्रभु उनसे मिलने आदि के लिये इच्छा जागती है और इस इच्छा की 
परिपूर्णता के लिये उसके भूतकालीन देह आदि (वस्तुतः) अयोग्य हो वहाँ ही लीन हो जाता है, और 
जैसे प्रभु बाहर प्रकट हुए हैं । उसी भांति अन्दर भी साथ साथ पकट होते है अर्थात्‌ इस भक्त जीव को 
अन्यत्र जाना नहीं होता है इसलिये, अन्यत्र जाने की बात वहां नहीं कही गयी है और जीवात्म के 
अतिरिक्त (देहादि) की गति का निरुपण कर जीवात्मा की जो गति होती है इसका तसम ASEET 
ब्रह्माप्येति’ इस वाक्य में है । इस वाक्य में इस प्रकार कहा है कि अब जीव स्वयं भगवद्रूप हो गया 


संयोग ओर बना, है, और भगवत्संयोग रसका अनुभव होता है । पहले वर्णित प्रकार 
` pope य दत . Digtized.by Mut 88 Reece होती'हे अर्थात्‌ ये भक्त जीव 
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अब सर्व प्रकार से भगवद्‌ रूप हो गया अर्थात्‌ अब इसको प्राकृत देहादि रहे अर्थात्‌ ब्रह्म को 
अर्थात्‌ पुरुषोत्तम को प्राप्त करता है, कारणकि ब्रह्म अर्थात्‌ स्वयं महान्‌ और स्वयं के समागम में आने । 
वाले प्रत्येक को महान्‌ बनाने वाला ऐसा धर्म पुरुषोत्तम में भी है और अब ये धर्म भक्त जीव में भी | 


आया है । जो इस प्रकार नहीं हो तो जीव ब्रह्म ही है इस प्रकार श्रुति में नहीं कहा जाय, कारण कि जीव 


ब्रह्म का अंश पहले से ही है और अब इसमें भगवान्‌ का आनंदांश प्रकट हुआ अर्थात्‌ जो पहले थोडे | 
अंश में ब्रह्मरूप था वह अब पूरा पूरा ब्रह्मरूप हुआ, यह बात बिना कहे समझे इस प्रकार फिर जीव | 


ब्रह्म ही है और दूसरा कोई न हीं ऐसा जो कहा (उसका आशय यह है कि इसके देहादि भी अब 
ब्रह्मरूप, अप्राकृत है नहीं कि प्राकृत) इसलिये जो आगे ' अथ मर्त्यो$मृतो भवति, अत्र ब्रह्म 
समश्नुते' इस प्रकार वाक्य आता है 'इसका अर्थ इस प्रकार है, यहां जीव को (मर्त्य) कहा है और 
जीव अमर है उसको 'मर्त्य' किस प्रकार कहा जाता हे ? अर्थात्‌ मरने वाले जो शरीर वह मर्त्य और 
इसके संबंध के कारण में जो मर्त्य कहलाता उस जीव को इस प्रकार समझना कारण कि पहले ये ऐसा 
ही था, परन्तु जब पुष्टि पुरुषोत्तम की लीला में इसका प्रवेश हुआ, अर्थात्‌ इसको भगवद्रूप अमृत देहादि 
प्राप्त हुए अर्थात्‌ मर्त्य मिटकर अमर बना, और इसके पश्चात्‌ यह अलौकिक भगवद्रूप अमर जो शरीर 
उसमें ही ब्रह्म को पूरी तरह से प्राप्त करता है, अर्थात्‌ भगवान्‌ जो लीला करते है उसके रस का यह 
जीव अनुभव करता ह। 


यह सूत्र प्रकट करते समय सूत्रकार की दृष्टि के समक्ष यह ' अथ अकामयमानः योऽकामोनिष्काम 
आप्तकाम आप्तकामो न तस्मात्‌ प्राणाउत्क्रामन्ति,अत्रैव समवयलीयन्तेः ब्रह्मैव सन्‌ ब्रह्माप्येति। 
तदेष श्लोको भवति । यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि स्थिताः। अथ मर्त्योऽमृतो 
भवति, अत्र ब्रह्मसमश्नुंते' इति । श्रुति वाक्य है और इस श्रुतिवाक्य की दृष्टि को समक्ष रखकर 
प्राणादि का लय होता है यह बात सिद्धांत की तरह स्वीकार है, और पीछे यह लय एक साथ मिलकर 
होता है कि एक के पीछे एक इस प्रकार का प्रश्न पैदा हो उसका उत्तर देते है कि- 


वाङमनसि दर्शनाच्छब्दाच्च। 12 12 


सूत्रार्थः (प्रथम) वाणी का लय मन में होता है, कारण कि भगवान्‌ के दर्शन “होने के पश्चात्‌ शीघ्र 
ही भगवान्‌ के साथ बात करने का मन होता है अर्थात्‌ सर्वप्रथम वाणी मन में जाकर मिलती है और अनेक 
बार भगवान्‌ के दर्शन नहीं भी हुए तो भी ये, वेणु का अर्थात्‌ बांसुरी का शब्द 'कान में पड़ा कि शीघ्र ही ये 
भगवान्‌ के गुणगान करने की उत्कट वृत्ति जागती है अर्थात्‌ वाणी को इस प्रकार करना पड़ता है । 

सूत्रभाष्य- प्रथमवाणी का लय मन में होता है इसका कारण क्या ? इस प्रकार प्रश्न पैदा हो तो 


इसका उत्तर यह है कि 'इसका कारण दर्शन (सूत्रकार) ऐसा कहना चाहते है कि भक्ति स्नेह रूप होती 
है, यह स्नेह, प्रभु प्रकळ होकर वर्शव-कब देस चाहते हं ओर दर्शन भहीं'हों"धहां तक इसको शांति नहीं 
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मिलती है, और (दयालु प्रभु ) दर्शन दिये बिना रहे ऐसा नहीं, अर्थात्‌ प्रभु के मन में इच्छा जगती है 
कि भले ही यह स्नेही ae मेरै प्रकट दर्शन करे' और उसके पश्चात्‌ इसको (प्रभु के प्रकट) दर्शन होते 
है, और जैसे दर्शन होते हैं ये शीघ्र ही अपने नेत्रों और मन द्वारा भगवत्स्वरूपामृत का अनुभव करता 
है, और इस प्रकार यह स्वरूपामृत का अनुभव करते केवल ब्रह्म दर्शन से संतोष नहीं होने पर “कोई 
अवर्णनीय भाव उत्पन्न होते सभी इन्द्रियों द्वारा, भगवत्स्वरूप अमृत का रसास्ववाद करने की वृत्ति 
जगती है। (परन्तु यह भक्त जीव की) भूतकालीन इन्द्रियों में इस प्रकार का सामर्थ्य नहीं (कि इस 
प्रकार रसास्वादकर सके) अर्थात्‌ इसके लिये भगवद्रसानुभवी जो मन उसमें जाकर मिले तो हमको 
भगवद्र्सानुभव प्राप्त हो ऐसा समझकर ये इन्द्रियां भगावद्रसानुभवी मन को जाकर मिलती है और 
इसके साथ रहकर ये आनन्द का अनुभव करती है, यह सूत्र और इसके पीछे का ' अत एव सर्वाणि 
अनु' यह सूत्र इसी बात का निरुपण करता है । “भगवान्‌ के दर्शन होने के तुरन्त ही प्रभु के साथ' बात 
करने की जो इच्छा पहली होती है इसके लिये छान्दोग्य उपनिषद्‌ में “वाङ्मनसि संपद्यते' अर्थात्‌ 
वाणी मन को जाकर मिलती है, इस प्रकार कहा है और सूत्रकार को यह बात संमत है इसलिये इसी 
बात का प्रथम निरुपण करते हैं, अर्थात्‌ इस सूत्र का अर्थ इस प्रकार होता है कि वाणी मन के साथ 
मिलकर भगवत्स्बरूपानन्द का अनुभव करती हैं।'अब एक बार, दर्शन नहीं भी हुए हों परन्तु वेणु अर्थात्‌ 
बांसुरी का नाद कान में पड़ा हो, तो ये सब इस प्रकार बनता है । इस बात का निरूपण करने 
(शब्दाच्च) इस प्रकार दूसरा हेतु दिया । 


“टिप्पणी-सूत्र की प्रस्तावना में जो कहा उसका सार इस प्रकार है । ' भोगेनत्वितरे क्षपयित्वा, 
अथ संपद्यते ' इस सूत्र में स्थूल शरीर और सूक्ष्म शरीर के क्षय की बात आयी, इस क्षय के दो प्रकार 
संभव हो सकते है । दृष्टान्त-समुद्र में शंख अथवा सीप होती है वे प्राणियों के कोष है । ये प्राणी मर जाय 
और इनको जला देने में आता है तो इन प्राणियों के कोष का सर्वथा नाश होता है यह क्षय का एक 
प्रकार है, और इन प्राणियों की मृत्यु के पीछे इसके अन्दर का भाग सड़कर बाहर निकल जाता है और 
बाहर का कोश मजबूत शंख अथवा सौप का रूप लेता है, इस प्राणी के कोश के क्षय का दूसरा प्रकार, 
प्रस्तुत शरीर के संबंध में किस प्रकार का क्षय होता है यह प्रश्‍न है । इस प्रश्न का संतोषकारक 
निराकरण होता है यह पहले अमुक निराकरण आवश्यक है यह निर्णय करने पूर्व प्रथम प्रश्न पैदा होता 
है कि भगवद्धाम में जो जीव पहले से ही अथवा पीछे से उनके देहादि होते हैं कि नहीं होते है? जो 
देहादि नहीं हो तो पूर्व के देहादिक के रूपान्तर का प्रश्‍न रहता ही नहीं, इस प्रकार के जीवों के देहादि 
नहीं इसका अर्थ यह है कि पूर्व के देहादि का सदन्तर नाश ही हुवा है, और इस प्रकार मानने केलिये 
प्रमाण भी अपने को भागवत में मिलते हैं 'देहेन्द्रियासुहीनानां वैकुण्ठ पुरवासिनाम्‌ इस श्रीमद्‌ 
भागवत के श्लोक मैं स्पष्ट कहा है कि वैकुण्ठ के जीवों को देह आदि नहीं होता, और इस प्रकार के 


agra पूर्व देहादि का सर्वथा नाश होता 
आधार से हम कह सकते है किइक्तप्रक्राकरे, जीव के पून Academy 


घिः. 


है। यह कथन सत्य है, परन्तु यह कथन वहीं से E जाता है ऐसा नहीं, जो वैकुण्ठवासियो के देहादि | 
नहीं हो तो अपने को जिस प्रकार का अनुभव होता है वैसा अनुभव इसको किस प्रकार संभव हो? | 
कारण कि जल की बूंद जल में मिल जाती है ऐसी स्थिति वैकुण्ठवासियो की नहीं है । वैष्णव पुराणों 
में वैकुण्ठवासियों की जो बात है उसके द्वारा हमको स्पष्ट जानने को मिलता है कि जिस प्रकार का 
अनुभव अपने को है उस प्रकार का अनुभव इसको भी है, इसलिये जिस प्रकार अपनी देहादि है उसी | 
तरह उनके भी होने चाहिये । मात्र इतना अर्थात्‌ अपनी देहादि लौकिक और इसके अलौकिक और यह | 
बात ध्यान में लेकर तो प्राचीन देहादिक का रूपान्तर मानना पड़े, परन्तु पीछे इसके सामने एक दूसरी 
बात कही जा सकती है, वह यह कि 'अपाणिपादो जवनो ग्रहीत पश्यत्सचक्षु: स शृणोत्यकर्ण:' 
अर्थात्‌ प्रभु के हाथ पैर नहीं होने पर भी ये पकड़ते है और दौड़ते है और इसके आंख, कान नहीं होने 
पर ये देखते हैं और सुनते है । इस श्रुति वाक्यानुसार वैकुण्ठवासियों ने भी वैकुण्ठवासी प्रभु की 
जिस प्रकार देहादि बिना अपने जैसा अनुभव हो सकता है । अर्थात्‌ अनुभव है इसलिये देहादि होने ही 
चाहिये ऐसा मानने के लिये कोई कारण नहीं, फिर पूर्व के देहादि के सदन्तर नाश की बात ही आकर 
पैदा हुई, यह बात सच्ची, परन्तु एक दूसरी बात भी इस प्रसंग में ध्यान में लेनी है, “न तस्मात्‌ प्राणा 
उत्क्रामन्ति, अत्रैव समवलीयन्ते' अर्थात्‌ (इस प्रकार के जीव के संबंध में) इसके प्राणादि इससे 
अलग नहीं होते, परन्तु उनका वहीं का वहीं अच्छी रीति से संपूर्ण लय हो जाता है, यह श्रुति वावय तो 
लय की बात करता है नहीं कि नाश की, यह श्रुति वाक्य पूर्व के देहादि के नाश से सर्वथा विरुद्ध है, 
इसलिये पूर्व के देहादि का लय द्वारा रूपान्तर यही पक्ष युक्तियुक्त है, और सूत्रकार लयद्वारा रुपान्तर 
किस प्रकार होता है यह इस पाद में बताते हैं । मन चेतन होने से प्रभु के समीप अधिक है अर्थात्‌ प्रथम 
प्रभु का अनुभव इसको होता है, और ऐसे चेतन मन में लय प्राप्त कर तद्रूप बनकर देहादि भी प्रभु का 


अनुभव करते है अर्थात्‌, पुष्टिमार्गीय परिभाषा में बात करे तो (तनुतवत्व) यह सिद्धान्त है, नहीं कि 
(तनुनवत्व) । 


अथ एव सर्वाण्यनु।४।२।२। 


सूत्रार्थ- सूत्रभाष्य- (ऊपर के सूत्र में दर्शन और शब्द इन दो कारणों से वाणी का लय मन में 
होता है ऐसा कहा है) इन दो ही कारणों से (केवल वाणी का नहीं परन्तु) शेष सभी इन्द्रियों का भी लय 
मन में होता el 'अनु' अर्थात्‌ पीछे पीछे अर्थात वाणी के पीछे शेष सभी इन्द्रिया भी मन में लय होकर 
तद्रूप बनकर भगवत्स्वरूपानंद का अनुभव करती है | इस प्रकार इस सूत्र का अर्थ होता है । 


_टिप्पणी- श्री शंकराचार्य इस सूत्र का जो अर्थ करते है वह भाष्यकार श्रीमद्‌ विठ्ठलेश संमत 
नहीं है । इसलिये इसका इस प्रकार खण्डन नीचे के शब्दों में करते हैं (केचित्‌) (अर्थात्‌ श्री 
शंकराचार्य) इस स्थान पर 'वाङ्मनसि संपद्यते, मन; प्राणो SURES , तेजः परसा स्यां 
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कारण कि वाक्‌' शब्द का अर्थ वाणी की वृत्ति अथवा धर्म इस प्रकार जो सूत्रकार को इष्ट हो तो इस 


तरह स्पष्ट क्यों नहीं कहा? श्रुति में जो Sai नाप ' है उस प्रकार ही नहीं कहा किन्तु 
'वाग्वृत्तिः मनसि' इस प्रकार कहा, कारण कि “सूत्रकार की/प्रवृत्ति श्रुति का अर्थ स्पष्ट करने की है। 
श्री शंकराचार्य ने जिस प्रकार अर्थ किया है उस प्रकार अर्थ करें तो 'वाक्‌' शब्द का मुख्य अर्थ छोड़कर 
गौण अर्थ करना पड़ता है । इस रीति से अर्थ करने में एक दूसरी कठिनाई भी है । विवय-वादय का 
क्रम वाणी मन में, मन प्राण में, इस प्रकार है, सूत्रों का क्रम पहली वाणी, पीछे सभी इन्द्रियां और फिर 
मन इस प्रकार है । इस दृष्टि से विचार करें तो सूत्रकार की दृष्टि में आगे कोई दूसरा ही विषय वाक्य हो 
ऐसा प्रतीत होता है । उपरान्त वाणी की वृत्ति शान्त हुई, वाणी तो नित्य रही, तब फिर मन की 
आवश्यकता क्यों ? अर्थात्‌ सूत्रकार सूत्र में “जो मनसि' पद रखा है उसके लिये विशेष प्रयोजन नहीं 
रहेगा । 


तन्मनःप्राण उत्तरात्‌ ।४।२।३। 


सूत्रार्थ- यह मन प्राण में जाकर मिलता है, कारण कि 'प्राण बन्धनं हि सोम्य मनः' अर्थात्‌ मन 
का आधार प्राण है यह बात आगे ऊपर कही गयी है | 


सूत्रभाष्य-पूर्व के सूत्र में जिसके संबंध में कहा गया है बह समग्र इन्दियों सहित मन प्राण में 
जाकर मिलता है, अकेला नहीं (किसलिये) तो इसके उत्तर में सूत्रकार (उत्तरात्‌) इस प्रकार हेतु देते 
हैं इसका अर्थ इस तरह है, (छान्दोग्य उपनिषद्‌ में)स यथा शकुनिः सूत्रेण प्रबुद्धोदिशं दिशंपतित्वा 
अन्यत्र आयतनमलवा बन्धनमेवोपश्रयते' एवमेव खुल सोम्य तन्मनो दिशं दिशं पतित्वा 
अन्यत्र आयतनमलब्ध्वा प्राणमेवोपश्रयते' अर्थात्‌ जिस तरह एक पक्षी को (पांव से) डोरा 
बांधकर उडावे और ये सभी दिशा में जाय, परन्तु “डोरा खींचे अर्थात्‌ इच्छित स्थल में दूसरी जगह जा 
नहीं सकता, उस प्रकार हे भाई, यह मन भी सर्वत्र भटककर कहीं पर विश्राम नहीं मिलता तब प्राण के 
भरोसे आकर पड़ता है । इस प्रकार कह पीछे के वाक्य में कहा है कि “प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः' 
अर्थात्‌ मन का आधार प्राण है, इसलिये मन प्राण में जाकर मिलता है ऐसा समझना चाहिये । 


सोध्यक्षे तहुपगमादिभ्यः।४।२।४। 

सत्रार्थ- ये प्राण (सामने प्रकट हुए अधवा हृदय में प्रकट हुए । भगवान्‌ में जाकर मिल जाते = 
कारण कि उपगम (अर्थात्‌ भगवत्कृपा) आदि इसके लिये बहुत कारण है । 

सूत्रभाष्य- सभी इन्द्रियों सहित जो मन, उस प्रकार के मन सहित ये प्राण सामने अर्थात्‌ बाहर 


अथवा हृदय में अर्थात्‌ अन्दर प्रकट हुए प्रभु में जाकर मिलते |l TE प्रकार मातत सि वा 
उपगम आदि अनेक है । उपगम अर्थात्‌ अभ्युपगम, अर्थात्‌ पुष्टिमार्ग में , इसलिये प्राण को प्रभु 
प्राप्ति होती है | (यह ठक हेढु) पाम आदिका र oe ae 2 z 
करता है उस तरह का स्नेह, भगवान्‌ कोजो अच्छी नहीं लगने वाली उस तरह को बातों का ओर 


हि... 


72 | 
वस्तुओं का त्याग और इन भगवान्‌ को अच्छा लगता है उस प्रकार की भगवान्‌ की सेवा अभ्युपगम | 
अर्थात्‌ भगवत्कृपा, यह एक बार हो चुकी अर्थात्‌ “परम '्रेमादि तो अचूक आने का अर्थात्‌ (ये आदि) | 
शब्द से समझा जा सकता है 'और स्पष्ट कर कहने की आवश्यकता नहीं, इसलिये यह आदि शब्द से | 
स्पष्ट नहीं कहा। ' अब इस प्रकार के पुष्टि भक्त का प्राण प्रभु में जाकर मिलता है इस प्रकार कहने का | 
प्रयोजन क्या ? इस प्रकार कोई प्रश्न करे तो इसके उत्तर में भाष्यकार कहते हैं कि, मर्यादा मार्ग में | 
जिसका अंगीकार है उस प्रकार के जीवों को तो संसार के बन्धन में से छूटना इतनी ही इच्छा होती है। | 
अर्थात्‌ इनका उत्कट स्नेह नहीं, इसके लिये प्रभु के प्रकट होने को आवश्यकता नहीं अर्थात्‌ ऐसे जीवों 
का इन्द्रियादि जहां से पैदा हुए हों उसमें पीछे मिल जाते है, जब शुद्ध पुष्टिमार्गीय जीव को तो प्रभु कृपा 
से श्रवणादि रूप और भगवान्‌ को भी परवश बना दे उस प्रकार की स्नेहरूपी भक्ति प्राप्त होती है, और 
ऐसे जीव के लिये तो इस प्रकार की भक्ति यही मुक्ति है, इस तरह मर्यादा मार्गीय जीव और पुष्टिमार्गीय 
जीव के बीच में जमीन आसमान का अन्तर होता है | यह गूढ भाव प्रकट करते हुए सूत्रकार ने इस सूत्र | 
को बनाया है | 


अब अभ्युपगम अर्थात्‌ कृपा आदि का निरुपण मुण्डक उपनिषद्‌ में (नायमात्मा) वहां से प्रारम्भ 
कर “यमेवैष वृणुते तेन लभ्यः, तस्यैष आत्मा वृणुते तनुं स्वाम्‌।। नायमात्मा बलहीनेन लभ्यः 
न च प्रमादात्‌ तपसो वाप्य लिङ्गात्‌ । एतैरुपायैर्यतते यस्तु विद्वान्‌ तस्यैष आत्माविशति 
ब्रह्मधाम।।'' वहां तक के वाक्यों में है । इस का अर्थ इस प्रकार है | यह परमात्मा उपदेश द्वारा प्राप्त | 
नहीं होते, जिसकी स्मरण शक्ति उत्कट है और जिसको बहुत स्मरण है उसको भी नहीं मिलते, जिसने | 
बहुत शास्त्राभ्यास किया है उसको भी नहीं मिलते, केवल उसको ही यह परमात्मा मिलते है,जिनके 
ऊपर ये परमात्मा कृपा करने का विचार करते हैं । इस प्रकार जीव को तो प्रभु ने 'जिस प्रकार पति पत्नी 
को अपना अंग बना लेता है उसी प्रकार, अपना अंग बना लेता है । इस प्रकार कृपा फल बिना प्रभु 
नहीं मिलते है। अथवा ये प्रभु कृपा का विचार करे वहां तक धीरज रखने की शक्ति देखने में 
नहीं मिलती, उपरान्त साधन या सिद्ध दशा में सहज भी प्रमाद किया उसको भी नहीं मिलते (दृष्टान्त) | 
पर्वत को चोटी पर चढते समय पैर फिसल जाय तो नीचे जाता है और चोटी पर ही पहुंचने के पीछे भी 
ध्यान नहीं रखे तो भी सावधानी की आवश्यकता है, साधन करे, परन्तु शास्त्रोक्त साधन नहीं करे तो भी 
प्रभु नहीं मिलते है | 'लिंग अर्थात्‌ प्रकार, शास्त्र में कहा हो कि अमुक प्रकार तप करना, इस प्रकार तप 
किया जाता है तो प्रभु मिले,नहीं तो नहीं, दृष्टान्त वर्षा ऋतु में वर्षा हो यह परुभू कपा, परत उल्टे पडे ब्त 
में पानी भरे' यह युक्ति उचित नहीं है। इस प्रकार का उपाय जो वर्षा है उसकी यह आतमा ब्रह्म 
धाम में प्रवेश करती है । “संक्षेप में मनुष्य यत्न और प्रभु कृपा दोनों आवश्यक है । खेती के लिये 
जितनी वर्षां की आवश्यकता उतनी बीज बोने की भी आवश्यकता है। 
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भूतेष्वधिकरण - 
ऊपर निरुपित गूढ आशय अब पीछे के सूत्र में इस प्रकार प्रकट करते हैं । 


भूतेषु तत्छुतेः।४।२।५। 


सूत्रार्थ- मर्यादामार्गियों, अर्थात्‌ कि ज्ञानी जीवों को जब मुक्ति मिलती है तब इनकी वाणी आदि 
का लय पंच' महाभूतों में होता है, कारण कि इस प्रकार श्रुति में कहा है । 


सूत्रभाष्य-मर्यादामार्गीय अर्थात्‌ ज्ञानी जीवों की वाणी आदि का लय मन आदि में होता है कि 
कोई दूसरे तत्व में , इस प्रकार प्रश्न पैदा हो तो इसके उत्तर में (सूत्रकार कहते है कि इन ज्ञानी जीवों को 
जब मोक्ष मिलता है तब) इनकी वाणी आदि (पंच) महाभूतों में लय होती है, नहीं कि ऊपर वर्णित 
प्रकार से, अर्थात्‌ भगवान्‌ में इस प्रकार मानने के लिये कारण है कि इस प्रकार 'यत्रास्य पुरुषस्य 
मृतस्य अग्निं वागप्येति, वातंप्राण:, चक्षुरादिव्यं, मनश्चन्द्र, दिशः श्रोत्रं, पृथिवी शरीरम्‌ 
आकाशमात्मा, ओषधी लॉमानि, वनस्पतीन्‌ केशाः अप्सु लोहितं चरे तश्च निधीयते' अर्थात्‌ 
जब इस मरे हुए मनुष्य की वाणी अग्न में, प्राण पवन में, नेत्र सूर्य में, मन चन्द्रमा में, कान दिशाओं 
में, शरीर पृथ्वी में, आत्मा आकाश में, रोम अनेक औषधियों में केश बडें वृक्षों में, और रक्त और वीर्य 
पानी में लय होते हैं । इस प्रकार श्रुति वाक्य में कहा गया है । 


“इस प्रकार सिद्धान्ती ने कहा तब पूर्वपक्ष कहता है कि, यह श्रुति वाक्य जो तुमको सिद्धान्ती ने 
मर्यादा मार्गीय जीव के संबंध में कहा वह वस्तु स्थिति से, अज्ञानी प्रवाही जीव के संबंध में कहा गया 
है । (तब सिद्धान्ती कहता है कि हे पूर्वपक्षी) तेरे को इस प्रकार नहीं कहना चाहिये, कारण कि इस 
वाक्य से पहले याज्ञ बल्क्येति होवाचयत्रायं पुरुषो प्रियते, उदस्मात्‌ प्राणा उत्क्रामन्ति, आहो 
नेति, नेति होवाच याज्ञवल्क्यः, अत्रैव समवलीयन्ते, स उच्छ्वयति, आध्मायति, आध्मातः 
मृत शेते '' अर्थात्‌ (जरत्कार का पुत्र आर्तभाग याज्ञवल्क्य को) उद्देश्य कर कहते हैं कि ये याज्ञवल्क्य 
जब यह मनुष्य मरता है तब क्या इसकी इन्द्रियाँ देह छोड़कर दूसरे जगह जाती है कि नहीं जाती ? तब 
याज्ञवल्क्य उत्तर देते है कि नहीं, ये इन्द्रियाँ तो यहीँ लय होती है । यह फूल जाता है, और फूला हुआ 
ये मरा पडा रहता है । इस प्रकार का वाक्य है, और इस प्रकार का इन्द्रियों का wee अर्थात्‌ इद्धियों 
का यह देह छोड़कर दूसरे स्थान पर नहीं जाना यह अज्ञानी जीव के संबंध में नहीं संभव है कारण कि 
"तमुत्क्रामन्तंप्राणोनूत्क्रामति' अर्थात्‌ यह जीवात्मा जैसा शरीर छोड़कर जाता है इसकी इन्द्रियां भी 
शरीर छोड़कर इसके पीछे पीछे जाती हैं, इस प्रकार अज्ञानी जीव के संबंध में कहा गया है । 


अब, जो 'यत्रास्य पुरुषस्य' लेकर श्तश्चनिधीयते' पर्यन्त की श्रुति में जो ऊपर कहा गया है 


उस अज्ञानी जीव के संबंध में ही है कारण कि इस श्रुति वाक्य के पूरा होने पर शीघ्र ही (आर्तभाग) 


पूछते है कि 'क्वायं तदा पुरुषो भवात Pig eee ee TA AB, TCT है ? और इसके 


> 
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पश्चात्‌ याज्ञवल्क्य और आर्तमाग अन्दर अन्दर चर्चा करके जो निर्णय पर आये वह निर्णय “तौ. 
हयदूचतुः' कर्म हैव तदूचतुः „अथ ह यत्‌ प्रशशंसतुः, कर्म हैव तत्‌ प्रशशंसतु, पुण्यो वै पुण्येन | 
कर्मणा भवति, पापः पापन' अर्थात्‌ इन दोनों ने अर्थात्‌ याज्ञ वल्क्य और आर्तभाग ने जो कहा वह | | 
कर्म के संबंध में कहा, इनने कहा, वह भी कर्म के संबंध ही कहा, कारण कि इस प्रकार के निर्णय पर । 
पहुंचे कि “पुण्य द्वारा मनुष्य पुण्यशाली बनता है और पाप द्वारा पापी बनता है और यह बात जो ध्यान | 
में लीजावे तो स्पष्ट दिखायी पड़ता है कि यह श्रुति अज्ञानी जीव के संबंध में ही है, कारण कि जो जीव | 
के कर्म छूटे नहीं वह जीव अज्ञानी ही है, इस दृष्टि बिन्दु से यह श्रुति अज्ञानी जीव के संबंध में है, इस | 
प्रकार लगता है, जब इन्द्रियां देह छोड़कर दूसरे में जाती नहीं, यहीं पर इसका लय होता है यह बात 
ज्ञानी के लिये ही लागू होती है अज्ञानी के लिये नहीं, कारण कि ये दो बातें ज्ञानी के संबंध में ही संभव 
है, इस दृष्टि बिन्दु से यह उत्तर वाक्य में आती, कर्म के संबंध में बात ज्ञानी के संबंध में लागु नहीं होती, 
इस प्रकार पूर्वापर विरोध प्रतीत होता है, अर्थात्‌ यह प्रकरण ज्ञानी जीव के संबंध में है कि अज्ञानी जीव 
के संबंध में ? इस विषय में स्पष्टता नहीं है- इस प्रकार कोई पूर्वपक्ष कहे वहां सिद्धान्ती कहते हैं कि 
यह श्रुति मर्यादामार्गीय ज्ञानी जीव के संबंध में है, कारण कि इसी कारण'क्वायं तदा पुरुषो भवति' 

अर्थात्‌ इस समय यह जीवात्मा कहां होता है ? इस प्रकार “जब प्रश्न किया जाता है तब 'क्वतदा 
पुरुषो भवति' इतना कहने से काम हो जाता है तो भी (क्व) ( STA) इस प्रकार ( अयम्‌ ) शब्द 
जोड़ा है । ऐसा करने का कारण यह है कि यह प्रश्न सर्व साधारण जीवात्मा के लिये नहीं, परन्तु प्रस्तुत 
मर्यादामार्गीय जीवात्मा के लिये है, कारण कि प्रारंभ ही इस प्रकार के मर्यादा मार्ग जीव से है और आगे 
ऊपर भी इस संबंध में चर्चा चलती है इस प्रकार (हे पूर्व पक्षी) तुम्हारे समझने का है । “इस प्रकार जब 
सिद्धान्ती ने यह कहा तब पूर्वपक्षी कहता है कि जो यह श्रुति सर्वसाधारण जीव के लिये नहीं हो तो 
'पुण्यो वै पुण्येन कर्मणा भवतिः अर्थात्‌ अच्छा काम करे तो अच्छा जन्म मिले, यह सर्व साधारण जीव 
के ऊपर लागु होने वाली बाते आगे ऊपर नहीं कही जा सकती है । इस प्रकार कठिनाई में जो मैंने पहले 
कहा उसका क्या ? तब (सिद्धान्ती कहते हैं कि) भाई, तुम इस उपनिषद्‌ वाक्य का आशय तो थोड़ा 
ध्यान में लो, मर्यादा मार्ग में वेदनिधि का प्राधान्य है, अर्थात्‌ वेदानुसार जो चले वे सुखी होते हैं और 
वेद से विरुद्ध जो चलते हैं वे दुःखी होते है, इस प्रकार मार्यादामागीय जीवों की सृष्टि रचते समय ही 
प्रभु ने विचार किया था, इसलिये मर्यादामागीय जीव भले ही विद्वान्‌ हो, परन्तु इनको फल तो 
कर्मानुसार ही मिलने का है । परिस्थिति यह है अर्थात्‌ आर्त्तभाग के प्रश्‍न का आशय इस प्रकार समझने 
का है । वाणी से लेकर वीर्य पर्यन्त सभी वस्तुओं का जब लय हो तब प्रारब्ध जैसा कुछ भी नहीं रहे 
अर्थात्‌ जीव शुद्ध हो जाता है | अब इस तरह के विधि निषेध से पर शुद्ध जीव को प्रभु पुष्टिमार्ग में लेकर 
इसको अलौकिक रसास्वाद का दान करते हैं कि नहीं इस तरह का प्रश्न मन में पैदा हो, अर्थात्‌ यह 
आतंमाग पूछता है कि इस प्रकार के ऐसे शड जील को भगवान पुम लेसे या मर्यादा मार्ग मे ही 
रखे ? यह प्रश्न जब पैदा हॉ तब इसका निराकरण सभी ईश्वरेच्छाधीन है यह बात जो नहीं जानता उसके 
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मस्तिष्क में उतरना कठिन है इस प्रकार (याज्ञवल्क्य और आर्तभाग) दोनों अच्छी रीति से जानते है । 
“इसलिये इसकी प्रकट चर्चा नहीं करते हैं । और अन्दर अन्दर परामर्श कर ये दोनों जो निश्चय करते है 
वह भी बाहर स्पष्ट कहने जैसा नहीं, इसलिये इस प्रकार स्पष्ट नहीं कहते अन्त में इस तरह के जो निर्णय 
पर आये यह बात श्रुति से तौह आदि शब्दों में कही है । यह शब्द 'तौ ह यदूचतुः, कर्म हैव तदूचतुः, 
अथ प्रशशंसतु, कर्म हैव त्‌ प्रशशंसतुः पुण्यो वै पुण्येन कर्मणा भवति पापः पापेन' इस 
प्रकार है । इस वाक्य में कर्म-पद मर्यादा मार्ग का सूचक है, और अर्थ यह है कि इस प्रकार के जीव 
को प्रभु मर्यादा मार्ग में नहीं रखते है । (पुष्टि मार्ग में इसको स्वीकार नहीं करते) अर्थात्‌ इसको ज्ञान 
ही मिलता है, इसलिये इस जीव के कर्मा की प्रशंसा भी अपने को इस वाक्य में देखने को मिलती है, 
कारण कि ईश्वर होने के कारण जो प्रभु सर्व समर्थ है, “सत्कर्म सामने देखे बिना भी मोक्ष का दान करना 
हो तो कर सकते हैं ऐसा होते हुए भी (मोक्ष देने के पहले)यह सत्कर्म सामने देखते है, “सत्कर्म हो तो 
मोक्ष देते हैं, नहीं तो पुनः चौरासी के चक्कर में डालते हैं, अर्थात्‌ अवश्य सत्कर्म के लिये मोक्ष देने 
के पूर्व इतना सब आग्रह किसलिये रखे ? इस तरह का प्रश्‍न कोई करे तो इसके उत्तर में कहते हैं कि 
मर्यादा मार्ग में प्रभु इस सरणी का अनुसरण करते है और इस मर्यादामार्ग का स्वरूप (पुण्यो वै) आदि 
शब्दों में वर्णन है । 

अब मर्यादामागींय जो ज्ञानी भी हो और भक्त भी हो, और ऊपर कहा गया है, कि जो मर्यादामार्गीय 
जीव हो उसको प्रभु मोक्ष देते हैं,लीला में नहीं ले तो यह बात मात्र ज्ञानी को ही लाग होती है । (किभक्तो 
को भी ?) भक्त भगवान्‌ को ज्ञानी से अधिक प्यारा होता है अर्थात्‌ ज्ञानी को भले ही मोक्ष नहीं देते और 
लीला में नहीं ले, परन्तु भक्त को कदाचित्‌ भगवान्‌ में लीला हो जाय, इस प्रकार कोई प्रश्न करे उसके 


उत्तर में सूत्रकार कहते हैं । 


नैकस्मिन्‌ दर्शयतो हि।४।२।६। 

ूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- उक्त मर्यादा नियम केवल ज्ञानी या केबल भक्त के संबंध में नहीं, परन्तु 
दोनों पर एक समान लागु होता है । ऐसा केसे, इस तरह कोई प्रश्‍न करे, तो इसके उत्तर में सूत्रकार 
कहते है कि ये दोनों याज्ञवल्क्य और आर्तभाग यह नियम ज्ञानी तथा उस प्रकार के भक्त इन दोनों के 
लिये है इस प्रकार “तौ ह य दूचतुः' आदि शब्दों द्वारा स्पष्ट कह बताते है जो इस प्रकार नहीं माने 
तो प्रभु अप्राकृत का ही अंगीकार करते है, प्राकृत का नहीं, इस बात में बाधा आती है । (हि) शब्द द्वारा 
इस बात का सूचन होता है । इस प्रकार स्वीकार नहीं किया जावे तो इस उपनिषद खण्ड में आने वाली 


अगली पिछली श्रुतियों का मेल नहीं हो, इसलिये इस प्रकार स्वीकार करना आवश्यक है । इस प्रकार 


स्वीकार करने के लिये हेतु यही देते हैं । p dates 
६ टिप्पणी- उस कच्या र sensory डो WY 


* 
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चोपसंहतेषु वागादिषु करणेषु शरीरान्तर प्रेप्सावेलायां' “क्वायं तदा पुरुषोभवति' इत्युपक्रम्य | 
श्रुत्यन्तरं कर्माश्रयतां निरुपयति' 'तौ ह यदूचतुः कर्म हैव तदूचतुः, अथ हयत्‌ प्रशशंसतु कम 
हैव तत्‌ प्रशशंसतुः ' इति अत्रोच्यते-तत्र कर्म-प्रयुक्तस्य ग्रहातिग्रहसंज्ञकस्य इन्द्रियिवषयात्मकस्य / 
बन्धनस्य प्रवृत्ति रिति कर्माश्रयता उक्ता । इह पुनर्भूतोपानाद्‌ देहान्तरोत्पत्तिरिति भूताश्रयत्व | 
मुक्तम्‌ । प्रशंसाशब्दातत्रदपि प्राधान्यमात्रं कर्मणः प्रदर्शितं, न त्वाश्रयान्तरंनिवारितम्‌ | तस्माद्‌ | 
विरोध:।। ” बात इस प्रकार है (ब्र. सू. ४।२।५) ' भूतेषु तच्छुतेः' यह समझते हुए श्री शंकराचार्य ने | 
इस प्रकार कहा है कि जीव जब स्थूल देह छोड़ते है तब ये सूक्ष्मावस्थावस्थित पंचमहाभूत के आश्रय | 
में रहते हैं । इस बात का ये शंकर विरोध करते हैं और कहते है कि “तौ ह यदूचतु कर्म है व 
तदूचतुः, अथ ह यत्‌ प्रशशंसतुः कर्म हैव तत्‌ प्रशशंसतुः' इस प्रकार के श्रुति वाक्य में तो इस 
जीव को कर्म का आश्रय रहता है ऐसा कहा है और तुम (श्री शंकराचार्य) तो ये जीव पंच महाभूत के 

आश्रय में रहते है । इस प्रकार कहते हो यह कैसे ? तब उसके उत्तर में श्री शंकराचार्य कहते है कि इस 
स्थल पर इन्द्रियां और इसके विषय जो जीव के बंधन रूप है इसकी बात है और कर्म बिना बंधन संभव 
नहीं, अर्थात्‌ इस स्थान पर जीव कर्म के आश्रय रहता है ऐसा कहा है । परन्तु यहां जीव एक देह 
छोड़ता है और दूसरी देह धारण करता है यह इतना ही, यह कर्म के आश्रय नहीं रहता और पंच 
महाभूत के ही आश्रय में रहता है ऐसा नहीं कहा है । वस्तु स्थिति में ये दोनों के आश्रय में रहता है | 
इस समग्र संबंध के विरोध में भाष्यकार श्री विठ्ठलेश नीचे के शब्दों में कहते है 'केचित्‌ तु उपसंहतेषु 
वागादिषु शरीरान्तर प्रेप्सा सामयिको जीवः ' क्यायं तदा पुरुषः' इति प्रश्न विषयः इति 
वदन्ति तन्न साधीयः। अर्थात्‌ कितने ही लोक “श्री शंकराचार्य और इनके अनुयायियों, बृहदारण्यकीय 
आर्तभाग-याज्वल्क्य संवाद में आये | 'क्वायं तदा पुरुषः अर्थात्‌ “जब मृत जीव के वाणी आदि 
अग्नि आदि में लीन होते है | तब ये जीव कहां रहते है ? यह प्रश्न इन्द्रियों का लय होने पर जो जीव 
एक देह छोड़कर दूसरी देह में जाते हैं उस जीव के संबंध में ऐसा कहा हैं, परन्तु यह इनकी बात ठीक 
नहीं, कारण कि जीव एक देह छोड़कर दूसरी देह में जाता है इसका निरूपण बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में 
जो दूसरे एक भाग में किया है वहां “तमुत्क्रामन्तं प्राणोऽनूत्क्रामति, प्राणमनूत््रामन्तं सर्वे प्राणा 
अनुल्क्रामन्ति' अर्थात्‌ जीव निकलने पर इसके पीछे प्राण बाहर निकलते है, और प्राण निकलने पर 
इसके पीछे सभी इन्द्रियां बाहर निकलती है, इस प्रकार एक ही समय सभी इन्द्रियों का बाहर निकलने 
की बात है अर्थात्‌ वाणी आदि की लय की बात हो वह एक देह छोड़कर दूसरी देह में जाते जीव कें 
विषय में किस प्रकार हो सकता है ? उपरान्त प्रस्तुत प्रसंग में यह प्रश्‍न जब वाक्य में आता है उस 
वाक्य के पूर्व वाक्य में “अत्रैव समवलीयन्ते” अर्थात्‌ यहीँ पर इसकी इन्द्रियों का लय हो जाता है 
ऐसा कहा है | अर्थात्‌ यह बात एक देह छोड़कर दूसरी देह में जाते जीव का थोड़ी भी यह लागु नहीं 


होती है, इसलिये में में नहीं 
an नाद ल. म विया, ही अनुसरणीय है, (नहीं कि 
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उस प्रकार फिर, किसी ने यह कहा है कि 'इस बृहदारण्यकीय आर्तभाग याज्ञवल्क्य संवाद में जो 
जीव की चर्चा है वे पराविद्या प्राप्त किये जीव नहीं, कारण कि परा विद्या का फल तो मोक्ष है, यह मोक्ष 
रूपी फल (जीव स्वरूपगत हो) जीव जहां ही मिले, नहीं कि जीव दूसरे स्थान पर जाता है, तब फिर 
मोक्ष रूपी फल प्राप्त हुआ हो और जीव एक देह छोड़कर कर्मानुसार दूसरे देह में जाता है, आदि बात 
नहीं कही हो, इसलिये वह जो अपरा विद्या प्राप्त किये यह जीव है वह अपराविद्या का अन्तिम फल ब्रह्म 
अर्थात्‌ प्रजापति उसके लोक की प्राप्ति है, और इसके साथ ही कर्मानुसार एक देह छोड़कर दूसरे देह 
में जाने की बात ठीक लगती है । इस प्रकार का इनका कहना ठीक नहीं, यह भी ऊपर की तरह 
निरूपण से समझ लेना चाहिये । 


“टिप्पणी- भाष्यकार श्रीविठ्ठलेश प्रस्तुत संवाद परा विद्या प्राप्त किये जीव के संबंध में है 
ऐसा मानते हैं, जब श्रीशंकराचार्य इसे अपरा विद्या प्राप्त किये जीव के संबंध में मानते हैं, और श्री 
शंकराचार्य का यह मत श्रीविठ्ठलेश को स्वीकार्य नहीं होने से ये इनके इस प्रकरण में इस मत का 
अनौचित्य दिखाते है । उपरान्त श्री शंकराचार्य सामान्य जीव एक देह छोड़े तब इसकी वाणी आदि की 
क्या स्थिति होती है । इसका निरुपण प्रस्तुत अधिकरण में है ऐसा मानते है,जब श्रीविठ्ठलेश जीव 
भगवद्‌ अनुग्रह द्वारा मोक्षावस्था से पर जो लीला प्रवेश में प्राप्त करते हैं तब इसकी वाणी आदि का क्या 
होता है इसका निरूपण प्रस्तुत अधिकरण में है ऐसा मानते हैं । 


समानाधिकरण- 

मर्यादामार्ग में जिस जीव का अंगीकार होता है उसको प्रभु मर्यादा मार्गीय फल मोक्ष आदि ही 
देते है और पुष्टिमार्ग में जिस जीव का अंगीकार होता है उसको स्व लीला प्रवेश तथा तल्लीला 
सुखानुभव रूपी फल देते हैं, मर्यादा मार्गीय जीव को पुष्टि मार्गीय फल नहीं और पुष्टिमार्गीय जीव को 
मर्यादामार्गीय फल नहीं इस तरह का जो (मोटे तोर पर) अटल नियम है वह किसलिये ? इस प्रकार 
कोई प्रश्न करे तो इसका उत्तर प्रभु विचारित परिस्थिति ही ऐसी है कि इस प्रकार का उत्तर 'समाना' इस 
प्रमाण से प्रारम्भ होने पर नीचे के सूत्र में सूत्रकार देते हैं । 


समाना चासृत्युपक्रमाद अमृतत्वं चानुपोष्य।४।२।७। 

सूत्रार्थः सृष्टि आरम्भ हुई वहीं से यह नियम एक समान चला आ रहा है कि मर्यादामार्गीय जीव 
को मोक्ष रूपी मर्यादामागींय फल और पुष्टिमार्गीय जीव को स्व लीला सुखानुभव रुपी पुष्टिमागीय फल 
प्रभु देते हैं । उपरान्त 'पुष्टिमार्गीय जीव को पुष्टिमार्गीय मोक्ष उपवासादि साधन बिना “भगवत्कृपा से 


प्राप्त होता है । 


सूत्र भाष्य- SRA PLS 


प्रकार है, जीव के द्वारा साधन कराकर शनैः शनैः इसको 
और रि शास्त्रोत्ते 
मोक्ष देने की इच्छा यह मर्यादामार्गी रीति और 


है 
ed by “शन कीरीयेबिनी शंवकृपा मात्र से जीव को 


>... 
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मोक्ष देने की प्रभु की इच्छा यह पुष्टिमार्गीय रीति, मूलेच्छानुसार यह रीति एक समान चली आ रही है और 
यह ठीक है । यही सूत्रकार ने इस सूत्र में कहा है (सृति) अर्थात्‌ (संसृति) अर्थात्‌ संसार और संसार 
इसका नाम जो भगवान्‌ जीवों को अपनी अलग की अविद्या द्वारा अहन्ता और ममता के फंदे में डालते 
हें | इसका (उपक्रम) अर्थात्‌ प्रारम्भ,वहां से लेकर मुक्ति पर्यन्त ऊपर (जो दो मर्यादामार्गीय और 
पुष्टिमार्गीय) रीतियां जो वर्णित की गई जो हमेशा से चली आ रही है, बीच में थोड़ा भी इसमें अन्तर 
नहीं आता है । यही प्रमाण (अनुपोष्य) अर्थात्‌ उपवासादि व्रतरूपी साधन किये नहीं हो इस प्रकार फिर 
अपनी कृपा से पुष्टिमार्ग में अर्थात्‌ पुष्टिमार्गीय जीवों को प्रभु मोक्ष का दान करते है, यह रीति भी 
अखण्ड एक रस चली आती है । यही (उपपोषण) अर्थात्‌ उपवास का अर्थ केवल उपवास नहीं, परन्तु 
मोक्ष प्राप्त करने में आने वाले सभी साधन इस प्रकार करना | 


“टिप्पणी- संस्कृति में (लक्षण) और (उपलक्षण) ये दो पारिभाषिक शब्द है । जब एक शब्द 
का जो मुख्य अर्थ होता है वही विवक्षित हो तब(लक्षण) और मुख्य अर्थ इस प्रकार के सभी विवक्षित 
हो तब (उपलक्षण) दृष्टान्त- एक समय एक स्थान पर खुले में दही पड़ा था, एक बड़े मनुष्य ने एक 
छोटे लड़के से कहा कि कौबे आकर दही में मुंह नहीं डाले इसका ध्यान रखना, लड़का कौवा आये 
उनको उड़ाने लगा, परन्तु कुत्ते आकर दही चाटने लगे, उनका इसने कुछ भी नहीं किया, दही सब 
समाप्त हो गया, बड़ा आदमी पुनः आया और देखता है सो दही नहीं था, तब लड़के से कहता है कि 
अरे, इस दही का ध्यान क्यों नहीं रखा तब यह कहता है कि तुमने कौवे उड़ाने को कहा था नहीं हि 
कुत्तों को हटाने का नहीं कहा, लड़के ने 'लक्षण' का आश्रय लिया, परन्तु बड़े आदमी ने (उपलक्षण) 
का आश्रय लेकर कहा, वह इस तरह कहना चाहता था कि दही खराब करने वाले प्रत्येक कौवे, कुत्ते 


facta आदि को दूर रखना, इस प्रकार यहां (उपोषण) अर्थात्‌ केवल उपवास नहीं, परन्तु उपवास 
जैसे प्रत्येक मोक्ष साधन हैं । 


यहां प्रसंग पैदा होने पर बीच में यह बात कही, अब चालु विषय को प्रारम्भ करते हैं । 
“सोञ्ध्यक्षे' इस सूत्र में पुष्टिमार्गी जीव के वाणी आदि का लय भगवान्‌ में ही होता है । ऐसा कहा है । 
उसके पीछे 'भूतेषुतच्छुते:' इस सूत्र में मर्यादामार्गीय जीव की वाणी आदि का लय पंचमहाभूत में होता 
है ऐसा कहा है, “अब सूत्रकार एक नयी बात का निर्णय करते है, और यह इस प्रकार है, आर्तभाग- 
याज्ञवल्क्य-संवाद में आर्तभाग ने प्रश्न किया है कि जीव की वाणी आदि अग्नि में लीन हो गयी पीछे 
जीव कहां रहता है? परन्तु इस प्रकार नहीं कर आर्तभाग का हाथ पकड़कर एक ओर लेदर कोई विचार 


कर अपना आशय, दूसरों को प्रकट नहीं किया परन्तु कर्म ही बात कौ at 
प्रश्न करे उसके उत्तर में इस बात का रहस्य नीचे की तरह प्रकट So इस प्रकार 
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तदापीतेः संसारव्यपदेशात्‌ ।४।२।८। 


सूत्रार्थ जब जीव को लीला सुखानुभव होता है तब मर्यादामार्गीय मुक्ति भी इसको संसार जैसी 
नीरस और तुच्छ लगती है, अर्थात्‌ ऐसी मुक्ति भी संसार ही कही जाती है । 


सूत्रभाष्य- जब नित्य लीला में प्रवेश मिलने के पश्चात्‌ भगवल्लीला सुख का अनुभव जीव को 
जो होता है वह पुष्टिमागींय मोक्ष, इस स्थिति में रहे जीव को मर्यादा मार्गीय मोक्ष संसार रूप नहीं, फिर 
भी इससे भगवद्‌ भजनानन्दानुभव नहीं है इसलिये संसार जैसा, नीरस और तुच्छ लगता है, इसलिये 
इसको संसार ही कहा जाता है | इसलिये इस बात को ध्यान देकर (सूत्रकार भी) मर्यादामागी मोक्ष को 
संसार ही कहता हैं | इसलिये ही श्रीभागवत में श्रीमहादेव का वचन है कि 'नारायणपराः सर्वे न 
कुतश्चन बिभ्यति। स्वर्गापवर्ग नरकेष्वपि तुल्यार्थं दर्शिनः।।' अर्थात्‌ नारायण को भजने वाले 
सभौ जीव किसी से भी नहीं डरते, ये स्वर्ग, नरक आदि में समदशीं होते है, और श्रीमद्भगवद्‌ गीता 
में भी कहा है कि ' देवान्‌ देवयजोयान्ति मद्भक्ता यान्तिमामपि।।' अर्थात्‌ देवों को भजने वाले 
देवों को प्राप्त करते हैं और भगवान्‌ को भजने वाले भगवान्‌ को प्राप्त करते हैं और इस श्रीभगवद्‌ गीता 
वाक्य में मर्यादामार्गीय भगवत्‌ प्राप्ति को अन्य देव की प्राप्ति के समान कहा गया है । 


“जब सिद्धान्ती ने मर्यादामार्गीय मुक्ति को इतनी नीची बता दी तब पूर्वपक्षी कहता है कि भाई, 
ृष्टिमार्ग की दृष्टि में जो मर्यादामार्गीय मुक्ति संसार जैसी तुच्छ हो तो जिस तरह संसार त्याज्य है उसी 
भांति मर्यादामागींय मुक्ति भी त्याज्य बन जायेगी तो फिर इसको शास्त्र में एक पुरुषार्थ अर्थात्‌ इष्ट के 
समान निरुपण है इसका क्या ?(इस प्रकार त्याज्य वस्तु को श्रुति इष्ट की तरह निरुपित करती है)।तो 
श्रुति की यह एक प्रकार की वंचकता है ऐसा हो जायेगा (और श्रुति इस प्रकार नहीं करें) अर्थात्‌ इस 
तरह के वाक्य वस्तु का यथा स्थित निरूपण नहीं करते, परन्तु इसका कवियों की तरह थोड़ा बढ़ा 
चढ़ाकर वर्णन करते हैं ऐसा मानना पड़ता है । "पूर्व पक्षी की इस प्रकार की शंका के समाधानार्थ 


सिद्धान्ती सूत्रकार कहते हैं कि- 


सूक्ष्मं प्रमाणतश्च तथोपलब्धेः।४।२।९। 

सूत्रार्थ- पुष्टिमार्ग की बात को समझना सहज नहीं है, (पुष्टिमार्ग की बातों की दुर्ज्ेयता का)इस 
प्रकार का निरूपण 'य तो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा ह ' अर्थात्‌ पुष्टिमागीय तत्व ऐसा है कि 
जिसको बुद्धि से नहीं सोचा जा सकता और नहीं शब्दों से वर्णन किया जा सका है इस प्रकार श्रुति में 
है, अर्थात्‌ अपने को 'पुष्टिमार्ग की बातों की दुर्जेयता ध्यान में आती है। 

ुष्टिमागींय बात सूक्ष्मता से युक्त है,अर्थात्‌ आसानी से समझने जैसी नहीं है, पुष्टिमर्यादा की स्थिति 


पार करने के पीछे ( Sera EAE A ALN EN इस जीव को जब 
इस तरह की पुष्टि पुष्टिमार्गीय विषयों का साक्षात्‌ अनुभव होता है तब इस संबंध में समझा जा सकता 
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है, नहीं इतर, अर्थात्‌ अपनी कल्पना से या दूसरे के कहने से, यह समझी जा सकती है, और पु 
पुष्टिमार्गीय क्षेत्र में प्रवेश तो अति कठिन है अर्थात्‌ भगवान्‌ की कृपा बिना दूसरे साधनों द्वारा यह परा 
नहीं होती है । इस तरह के पुष्टि पुष्टिमार्गीय भक्तों के अतिरिक्त जीवों के लिये तो मुक्ति तो परमफल है, 
कारण कि संसारी लोक जिस तरह स्वर्ग की इच्छा रखते हैं उसी तरह यह लोक मोक्ष की कामना रखते 
है । 'टिप्पणी-'पुष्टिमर्यादा (और) पुष्टि ये दो पारिभाषिक शब्दों को समझने के लिये इस अधिकरण 
के अन्त में परिभाषा बतायी गयी है । श्रुति की वंचकता तो तब ही कहलाती है कि जब श्रुति में कहा 
फल जीव को मिले ही नहीं, इस प्रकार नहीं हो तो, अर्थात्‌ उत्तमाधिकारी की दृष्टि से ही जो अनिष्ट है 
उसको (हीनाधिकारियों) को दृष्टि समक्ष रखकर समझ पूर्वक श्रुति, इष्ट बताती हो और इतने मात्र से 
ही उसके ऊपर वंचकता का आरोप लगता है तो स्वर्गादि कर्ममार्गीय फल या “जो ज्ञानामार्गीय दृष्टि से. 
सर्वथा अनिष्ट है इसका निरुपण करने वाली श्रुति भाग पर भी बंचकता का आरोप लगेगा या ' श्रुति 
वंचकता करती है इस तरह तो तब ही कहलाता है कि जब उन-उन अधिकारी के लिये कहे फल उन . 
उन अधिकारी, श्रुति में कहे साधनों को ठीक करे तो उन उन को भी उनका फल मिले । फल अमुक 
मिलता है, तब फिर श्रुति की वंचकता क्या? अब किसके किस तरह के फल के लिये इच्छा जागे, 
इसका आधार तो इसके स्वभाव के ऊपर है इसलिये श्रुति ने मोक्ष का इष्ट वस्तु के समान वर्णन किया 
है इसमें अयोग्य कुछ भी नहीं । अब पुष्टिमागीय बात समझना सहज नहीं है यह बात कहां से ज्ञात हुई ! 

इस तरह कोई प्रश्न करे तो इसके उत्तर में सूत्रकार (प्रमाणत:) आदि श्रुति और ये एक “यतोवाचो 
निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति कुतश्चन।। ' अर्थात्‌ पुष्टिमागीय 
तत्व ऐसा है कि जहां वचन तथा मन की गति नहीं पहुंचती तदुपरान्त यह पुष्टिमा्गीय परमतत्व परब्रह्म 
परमात्मा उनके आनन्द का जिसको अनुभव हुआ है उसको किसे से डर नहीं रहता इस प्रकार और | 
दूसरा, 'एतं ह व न तपति किमहं साधु नाकरवं किम हं पापमकरवम्‌' अर्थात्‌ इस प्रकार परब्रह्म 
परमात्मा के स्वरूपानन्द का जिसको अनुभव है उसके पश्चात्‌ यह संताप नहीं रहता कि यह करने का 
मैंने नहीं किया और नहीं करने का किया है । इस प्रकार है, इन दो वाक्यों में प्रथम वाक्य है उसकें 
पूर्वार्द्ध में ऐसा कहा कि ब्रह्म का ज्ञान नहीं हो सकता है और इसके उत्तराद्ध में कहा है कि इसका ज्ञान | 
हो सकता है । इसका मेल तभी तो बैठ सकता है कि जिनके लिये ब्रह्म सर्वथा अज्ञेय नहीं परन्तु | 
कठिनाई से ज्ञेय है । ऐसा माने, इस प्रकार जो मानिये तो पूर्वार्द्ध में कहना कि ब्रह्म का ज्ञान नहीं हो । 
सकता है और उत्तरार्द्ध में कहना कि हो सकता है, इन दोनों बातों का विरोध नित्य है इसलिये धर्मी | 
अर्थात्‌ वस्तु उसके स्वरूप का निरूपण करने वाले परम प्रमाण जो श्रुति उसके द्वारा ही हम जान सकते | 
है कि पुष्टिमागीय तत्व जानना कठिन है | इसके सूत्र में प्रमाणतश्च' इस अंश में समुच्चय वाचक (च) . 
शब्द का उपयोग किया है उसका आशय यह है कि केवल श्रुति द्वारा नहीं, परन्तु यह पुष्टिमागीय तत्व 


का जिसको अनुभव इस ताहो के ANB aee है कि पुष्टिमागीय तल 
समझना कठिन है | र | 
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अब ब्रह्म GAT है, वस्तुत: अज्ञेय नहीं, अर्थात्‌ अति कठिनता से भी इसको जिन्होंने देखा है वे 
उस ब्रह्मज्ञान मार्ग का दूसरों को उपदेश करते है, उसी तरह पुष्टिमार्गीय ज्ञान जिसको प्राप्त हुआ है उस 
तरह के लोक पुष्टिमार्गीय तत्व का उपदेश करते हो, ऐसा कहीं भी दिखाई भी नहीं पड़ता, अर्थात्‌ 
पुष्टिमार्गीय तत्व दुर्ज्षेय है ऐसा कहना और मानना ठीक नहीं, इस प्रकार की आशंका का उत्तर इस सूत्र 
में सूत्रकार देते हैं । s 


नोपमर्दैनातः। ४।२।१०। 


सूत्रार्थ- 'शुद्ध पुष्टिमागीय जीव जिसको शुद्ध पुष्टिमा्गीय तत्व का साक्षात्‌ अनुभव होता है, 
उसकी दो दशाएँ होती है, भगवद्‌ वियोग और भगवत्संयोग, भगवद्‌ वियोग में वियोगजन्यदु:ख इतना 
उत्कट होता है कि जीव को दूसरा कुछ भी नहीं सूझता अर्थात्‌ (यह उपदेश) दे नहीं सकता, 
(भगवत्संयोग में भगवत्सेवाग्रस्त होने से इस तरह) नहीं करता । 


सूत्रभाष्य-(दूसरे को उपदेश देने का कार्य तभी संभव हो सकता है जब शुद्ध पुष्टिमागींय जीवों के मन में ) 
ब्रह्म ज्ञानी की जिस प्रकार स्वस्थता हो परन्तु उस तरह के जीवों के इस प्रकार की स्वस्थता नहीं होती 
है । कारण कि इनकी भगवद्‌ वियोग और भगवद्‌ संयोग में दो ही दशा होती है । तीसरी नहीं । अब 
पहली जो भगवद्‌ वियोगास्थिति उसमें उनको विरह वेदना इतनी उत्कट होती है कि ये भाव के अतिरिक्त 
दूसरे सर्व भाव या विचार वस्तुतः दब जाते है । अर्थात दूसरे को उपदेश देना कैसे संभव हो ? 
और भगवद्‌ संयोग स्थिति में परमानंद स्वरूप प्रभु अपने सामने प्रकट होते हैं (और ये स्वरूप 
की सेवा आदि कार्यों में इस प्रकार के जीव इतने ग्रस्त रहते है कि) इसको लेकर दूसरे को उपदेश देने 
का समय नहीं है, “इस समय इसका विचार नहीं, कारण कि जैसे प्रभु सामने है, प्रभु का अनादर करके, 
दूसरे को उपदेश देना कैसे संभव ? 
अब, कोई इस तरह आशंका करे कि 'रसं ह्येवायं लब्ध्वा आनन्दी भवति' अर्थात्‌ भगवान्‌ 
रस रूप है और रसस्वरूप इन भगवान्‌ को प्राप्त कर जीव आनन्दरूप बन जाता है । इस तरह आरम्भ 
कर श्रुति में कहा है कि ' एष हयवानन्दंयाति' अर्थात्‌ ये भगवान्‌ ही आनन्द देते हैं, अर्थात्‌ इस प्रकार 
जिसको आनन्द प्राप्त हुआ है उसको दुःसह विरह का दुःख संभव ही कैसे ? कारण कि आनन्द नहीं 
हो वहां तक ही इस प्रकार दुःख संभव, और जहां आनन्द हो वहां दुःख के लिये कारण ही नहीं होता, 
और दुःख के लिये जो कारण उपस्थित हो तो आनन्द है इस प्रकार कहा ही कैसे जा सकता ? अर्थात्‌ 


इस तरह की आशंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं कि- 
अस्यैव चोपपत्तेरूष्मा।४।२।११ 
qmi- (यह RETA TE ते) पस अश के कारण ही दे, और यह (बात फिर) 
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सहेतुक है । 


सूत्रभाष्य- यह विरहताप अर्थात्‌ विरह जन्य दुःख जो आनन्दरूप और रस रूप भगवान्‌ के हो 


कारण है | इस तरह कैसे ? इस प्रकार कोई प्रश्‍न करे तो इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि यह बात 
सहेतुक है, भगवान्‌ का विरह तो समग्र विश्व को है, परन्तु भगवान्‌ के विरह का भान, यह भगवत्प्राप्त 
यह सब तो इनको ही संभव है, जिसके हृदय में स्थायिभावात्मक रसरूप प्रभु प्रकट हुए हो परन्तु 


जिसके हृदय में इस प्रकार का स्थायी भावात्मक रसरूप में प्रभु प्रकट हुए हाँ उसको विरह जन्य दुःख | 


इन रसात्मक प्रभु के कारण ही है इस प्रकार निर्णय प्राप्त होता है । 


| 
| 
| 
} 


| 
| 


“टिप्पणी- अन्वय व्यतिरेक सिद्धान्त की समझ इस अधिकरण के अन्त में दी गयी है । इस | 
तत्व का स्वरूप ही इस प्रकार का यह विरह जन्य दुःख वस्तु स्थिति से दुःख रूप नहीं, परन्तु रसरूप | 


है (परन्तु) यह बात अनुभव से ही समझी जा सकती है । केवल बातों से नहीं । 
प्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात्‌।४।२।१२। 
सूत्रार्थ- श्रुति मै जिसको भगवत्प्राप्ति हुई है उसको दुःख' नहीं 'होता ऐसा कहा है, तो (इसका 


उत्तर यह है कि यह शंका ठीक) नहीं, कारण कि 'जिस दुःख का श्रुति में निषेध है वह शारीरिक दुःख 


का विषय है, नहीं कि रसात्मक आध्यात्मिक या आधिदैविक दुःख का । 


सूत्रभाष्य- न पश्यो मृत्युं पश्यति, न रोगं नोत हुःखताम्‌' अर्थात्‌ जिसको भगवद्‌ दर्शन 


हुवे हैं ये भाव के अतिरिक्त दूसरे सभी भाव या विचार वस्तुतः दब जाते हैं । अर्थात्‌ दूसरे उपदेश देना 


कैसे संभव ? और भगवद्‌ संयोग स्थिति में परमानंद स्वरूप प्रभु उसको मृत्यु, रोग या दुःख का | 


अनुभव नहीं होता, इस श्रुति वाक्य में जिसको भगवत्प्राप्ति हुई है उसको दुःख नहीं होता है । ऐसा कहा 
- इस प्रकार कोई आशंका करे तो इस आशंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि इस प्रकार की 
आशंका ठीक नहीं, कारण कि (जिस दुःख का श्रुति में निषेध है वह दुःख आध्यात्मिक या आधिदैविक 


नहीं, परन्तु) शारीरिक है । अर्थात्‌ दुःख कर्मजनित है (नही कि स्नेह जनित) श्रुति में इस प्रकार के | 


शारीरिक दुःख का ही निषेध है, इसलिये ऊपर की आशंका ठीक नहीं। अर्थात्‌ (कितने ही लोकों का कहना 
है कि लीला में) दु:ख होने से लीला भी कर्म का फल है यह बात 


नहीं । 
स्पष्टोह्येकेषाम्‌ । ४।२।९३। 


= भी ठीक नहीं है, 'कारण कि यह दुःख | 
वस्तुतः दुःख रूप नहीं, परन्तु रसरुप है । कारण कि लौकिक दुःख कर्मजन्य है, 'अलौकिक दुःख कर्मजन्य | 


सूत्रार्थ- एकशाखा वाले स्पष्ट रीति से कहते हैं "कि भगवत्प्राप्ति के पश्चात दुःख जैसी वस्तु नहीं | 


रहती है l CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 
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सूत्रभाष्य- एक शाखा वाले भगवत्स्वरूप प्राप्ति के पश्चात दुःख का नाम निशान भी नहीं रहता 
इस तरह स्पष्ट रीति से कहते हैं, “रसो बै सः रसं होवायं लब्ध्वा आनन्दी भवति । को होव 
अन्यात्‌ कः प्राण्याद, यदेष आकाश आनन्दो न स्याद्‌ | एषहि एवानन्दं याति।।' अर्थात्‌ ये 
भगवान्‌ रस रूप है, यह रसरूप भगवान्‌ को प्राप्त करने के पश्चात्‌ ही जीव आनन्दरूप बनता है, जो 
यह विशाल आनन्द जैसी वस्तु नहीं हो तो कौन श्वास ले सके और कौन जी सके ? आनन्द रूप यह 
परमात्मा है। सभी को आनन्द देता है । इस श्रुति वाक्य में स्पष्ट कहा गया है कि रसात्मक प्रभु प्राप्त 
हो तो जीव आनन्दपूर्ण हो, और यह प्रभु को जीवनदान अर्पण करने वाला कहा है तथा जो मरण की 
संभावना नहीं हो तो प्रभु को जीवन अर्पण करने बाले का श्रुति किसलिये वर्णन करे ? (इसलिये, इस 
प्रभु प्राप्ति के पश्चात्‌ कोई ऐसी परिस्थिति अवश्य पैदा होती है कि जिससे जीना कठिन हो जाय, और 
ये परिस्थिति नीचे की तरह पैदा होती है)। 


रसानुभव पूर्ण तब ही होता है जब संयोग और वियोग दोनों का अनुभव होता है, केबल एक 
संयोग से केवल एक वियोग से नहीं, अब वियोग के अन्दर जो तापानुभव होता है वह इतना उत्कट 
होता है कि इसके सामने कोई नहीं ठहर सकता है, और प्राण भी न Set, “और दशमी अवस्था अर्थात्‌ 
मृत्यु होती है । जो इस समय रसात्मक प्रभु इन प्राण को टिका रखने के लिये हृदय में विराजमान नहीं 
हो, और यही बात स्पष्ट करने के लिये श्रुति में को होव अन्यात्‌ आदि कहा गया है | इस वाक्य का अर्थ है 
कि उस समय प्रभु विराजते नहीं तो दूसरा कौन इस तरह जीव को मिला सके ? उत्तर में, कोई नहीं, 
यहां जो (अन्यात्‌) शब्द प्रयुक्त किया है बह (अन्‌) श्वास लेना जीना अथा जिलाना 'यह धातु का रूप 
है इस वाक्य में (क) यह सामान्य, अर्थात्‌ सभी किसी को लागु होने वाला शब्द यह बताने के लिये 
काम में लिया है कि इस तरह के विरह ताप से तप्त जीव को बचाने के लिये प्रभु के अतिरिक्त दूसरा 
कोई समर्थ नहीं, इसके पीछे युक्ति युक्तत्व बोधक जो (हि) शब्द का प्रयोग किया है यह बताने के 
लिये अक्षर ब्रह्म के गणित आनन्द से श्रेष्ठ हुवा अगिणत जो पूर्णानन्द वह स्वयं को हुआ भी है ऐसा भान 
होने से जो ताप होता है और इस ताप के परिणाम में जो मृत्यु उपस्थित होती है उसको रोकने की शक्ति 
प्रभु के अतिरिक्त दूसरे किसी में नहीं है यह बात सर्वथा युत्तियुक्त है । इसके पीछे इस वाक्य में एवं 
शब्द का प्रयोग है वह यह बताने के लिये कि इस तरह के विरह ताप से तप्त मरण शरण' जीव को 
बचाना ये प्रभु का अति आवश्यक धर्म है । अर्थात्‌ ऐसी परिस्थिति में जिसका हृदय द्रवित नहीं होवे 
वह पुष्टि प्रभु कैसा? ऐसी स्थिति में जो इनका सर्व सामर्थ्य काम में नहीं आवे तो यह सामर्थ्य भी किस 
काम का? इसके पीछे इस वाक्य में (आनन्द) शब्द का प्रयोग किया है वह इस सूचन के लिये कि यह 
विरह ताप तापात्मक होने पर भी रसात्मक है | “टिप्पणी- खूब भूख लगाना यह अच्छे स्वास्थ्य का 
नहीं, किन्तु संपूर्ण अच्छे स्वास्थ्य का चिह्न है इस समय जो बकवाद, गुणगान आदि सहज होती है 
वह भी रसात्मक धर्म AI SEE IATE NEET (यक्राश> कहा है जि BE 


कि. 


विरह ताप से तप्त दशा में जीव को) अत्यन्त a को लेकर ऐसा भाव पैदा होता है कि वर्षा के ये 
घिरे मेघ के समान प्रभु अब तो विस्मृत हो जावें तो अच्छा, परन्तु ऐसा होना अशक्य है, 'कारण कि 
बर्तन में कोई चीज भरी हो उसको खाली किया जा सकता है, परन्तु खाली हुए बर्तन के अन्दर रही । 
जगह वह किस प्रकार दूर की जा सकती है ? 'यह विरह ताप जब पराकाष्ठा पर पहुंचे उस समय प्रकट | 
होकर इन प्रभु के अतिरिक्त, परस्पर संभाषण आलिंगन आदि द्वारा स्वरूपानन्द का दान कर दूसरा कौन 
ऐसे जीव को जीवित रखे, अर्थात्‌ पूर्वताप दूरकर आनन्दपूर्ण बनावे ? 'रस ह्येवायं लब्ध्वानन्दी 
भवति? इस वाक्य में “एवं शब्द प्रयोजित किया है वह इस तरह बताता है कि भगवत्प्राप्ति ही आनन्द 
दे सकती है, दूसरा कोई नहीं, इस भांति भगवत्प्राप्ति के अतिरिक्त दूसरे सभी की आनन्ददान हेतुता में 
मना किया ऐसा होने पर भी इसका यह कथन और यह भी नकारात्मक प्रकार, और ये भी (अन्यात्‌) 
यह सामान्य प्रकार और “प्राण्यात्‌' यह विशेष प्रकार दो बार आये प्रसंग में प्रभु ही जिलाने वाले ऐसा 
जो कहा वह इससे समझा जा सकता है कि इस खण्ड में श्रुति विरह दशा की परिस्थिति का ही निरूपण 
कर रही है । जो इस तरह नहीं हो, जो मरण की संभावना न हों तो जिलाने की बात बीच में लाने की | 
आवश्यकता ही क्यों की? अर्थात्‌ इस वाक्य का अर्थ ऐसा विरह ताप से तप्त जीव किस प्रकार जीवित | 
रह सके ? 


स्मर्यते च।४।।२।९४। 
qd- और यह स्मृति ग्रन्थ विशेष (श्रीभागवत्‌) में भी कहीं गयी है । 


सूत्रभाष्य- भगवद्‌ विरह भाव मरणजनक है, इस परिस्थिति में भगवान्‌ ही जीवित रखते हैं, यह | 
भगवद्‌ भाव ब्रह्माजी आदि के लिये भी प्राप्त करना कठिन है आदि प्रसंग श्री भागवत में नीचे के श्लोक 
में कहा गया है ।'ता मन्मनस्का मत्प्राणा मदर्थे त्यक्त दैहिकाः। ये त्यक्त लोक धर्माश्च मदर्थे 
तान्‌ बिभम्यर्यहम्‌।। ' (भाग १०।४३।४) अर्थात्‌ इन गोपियों का मन केवल मेरे में ही है, ये मेरे लिये 
ही जी रही है और मेरे विरह में इन्होंने खाना पीना, नींद लेना आदि देह धर्मो को भी छोड़ दिया है । इस 
भांति इन्होंने मेरे खातिर सभी लोक संबंध तोड़ डाले हैं उस प्रकार के जीवों का भरण पोषण मैं ही करता 
Gl इस प्रकार आरम्भ कर ' धारयन्त्यति कृच्छ्रेण प्रायः प्राणान्‌ कथंचन' (भाग१०।४३।६) अर्थात्‌ 
गोपियां भाग्य से कठिनाई से अपने प्राण रख रही है । इस प्रकार (अन्त में) भगवान्‌ के विरह से तप | 
भक्तों के विषय में कहा है और उद्धवजी भी “श्री गोपीजनों की स्तुति करते हुए कहते है कि एताः पर॑ 
तनुभृतो भुवि गोप वध्वो गोविन्द एव निखिलात्मनि रुढभावा:। वाच्छन्ति यद भवभियो 
मुनयोवयं चकिं ब्रह्म जन्मभिरनन्तकथारसस्य' ( भाग १०।४७।७८ ) अर्थात्‌ वास्तव में जीवा | 
जीना आता हो तो इन past के ही, कारण कि ये चराचर समग्र के आत्मा जो भगवान्‌ उनमें में 
bl vn इनका In a । भाव तो इतना G uthulak: क्रि i i cl पीड़ित मुनियों और a | 
भक्त इनको चाह रहे हैं। प्रभु को कथा में रस ee पक काला यू जन्ममिला | 


| 


) 
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उसका भी क्या मूल्य? इन वचनें द्वारा अपने को जानने को मिलता है कि विरह रस जीवों को भगवान्‌ 


ही जीवित रखते है, यह भगवद्‌ भाव की अधिकतर ज्ञानी और भक्त भी मांग कर रहे हैं, और ये भगवद्‌ 
भाव प्राप्त करना कठिन है । ; 


अब कोई आशंका करे कि रसात्मक प्रभु बाहर और भीतर प्रकट होते हैं और ये प्रभु अदृश्य होने 
पर विरह भावना, ये विरह को लेकर मन का ताप बढ़ता है और ये इतना सब बढ़ता है कि जीना कठिन 
हो जाय, इस परिस्थिति में प्रभु जीवन को टिकाते हैं और भाव को ओर उत्कट बनाते हैं, पीछे स्वयं 
प्रकट होकर और संपूर्ण स्वरूपान्द का दान करते हैं, ऐसा लोक में तो क्या ? वैकुण्ठ में भी नहीं 
दिखायी पड़ता है । सुनने में भी आता नहीं ? इसके उत्तर में सूत्रकार कहते है कि- 


तानि परे तथा ह्याह।४।२।१५। 
सूत्रार्थ- इन सभी विषयों के (वैकुण्ठ से भी) पर जो (गोकुल जहां है) और वेद इस प्रकार कहते हैं । 


सूत्रभाष्य- इन ऊपर वर्णित विषयों पर अर्थात्‌ प्रकृतिकाल आदि से पर और वैकुण्ठ से भी श्रेष्ठ 
जो श्री गोकुल वहां ही है, अब इसके लिये प्रमाण बताते हुए कहते हैं कि श्रुति अर्थात्‌ वेद में इस प्रकार 
कहा है, ऋग्ववेद में यह नीचे बतायी ऋचा है ' ता वां वास्तूनि उश्मसि गमध्यै, यत्रगावो भूरि 
श्रृंगा अयासः। अत्राह तदुरुगायस्य वृणः परमं पदमवभाति भूरि। ' (इस ऋचा का अर्थ इस प्रकार 
है) 'ता' अर्थात्‌ यह, वाम्‌ अर्थात्‌ तुमदो, अर्थात्‌ भगवान्‌ और भगवान्‌ का अन्तरंग भक्त, उनके संबंधी 
जो वास्तुनि अर्थात्‌ वस्तुएं वे गमध्यै अर्थात्‌ प्राप्त करने ' उश्मसि' अर्थात्‌ हम इच्छा रखते हैं । ये 
वस्तुएं कौन सी ? इस प्रकार के प्रश्न का उत्तर देने में जो गूढ संबंध है उसको श्रुति स्पष्ट करती है । 
‘aa अर्थात्‌ जो श्री गोकुल में (गावः) अर्थात्‌ गाये और भूरिशङ्गा अर्थात्‌ अनेक सींग वाले हिरण 
आदि जाति के प्राणी निवास करते हैं । ये प्राणी (अयास) परम कल्याणकारी है । तद्‌ अर्थात्‌ ये इस 
प्रकार के गुण वाले उरुगायस्य अर्थात्‌ सर्वत्र जिसके गुणगान हो रहे हैं उस प्रकार के जो भगवान्‌ उनका 
गोपियां इस प्रकार के प्रभु के गुणणान सतत्‌ कर रही है अर्थात्‌ प्रभु इनकी और इनके अनुसरण करने 
वाले दूसरे भक्तों की इच्छा सदा परिपूर्ण कर रहे हैं । इसलिये तो यहां इनके वृष्णः (वृषन्‌ का षष्ठी एक 
वचन) इस भांति वर्णन किया है । इसका परमं अर्थात्‌ प्रकृतिकाल आदि से पर, पदं अर्थात्‌ स्थान, 
भगवान्‌ का स्थान सामान्य रीति से वैकुण्ठ है परन्तु यह गोकुल उस वैकुंठ से भी श्रेष्ठ है, इसलिये भी 
इसको 'परमपद' कहा है । यह अत्र अर्थात्‌ यहां पृथ्वी पर (अवभाति) अर्थात्‌ प्रकाश कर रहा है फिर 
भी श्रुति ने इस स्थान का दर्शन नहीं होने इसको लेकर जो दुःख aime (मह शब्द बत 
किया गया है। अथवा उरु गाय और वृषा इस प्रकार arom ade त! 


(भुके गुणगान तो सर्वत्र होते है, परन्तु प्रभुकृत सुखदान तो केवल भक्तों कै लिये है) इस स्थान पर 
(भूरि) कहा है इसलिये, BE श्रीगोकुल अर्थात्‌ इसके ae a जो व्रज उसमें 
श्रीयमुनाजी है उसका सुन्दर रेतीला एरा हैं. वहां aR eae, रम्यस्थल है, श्री 
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गिरिराजजी आदि आदि, अर्थात्‌ ऐसा जो सुन्दर स्थान भूतल पर विराजित हैं, वहाँ की वस्तुओं की हम 
को इच्छा है, ऐसा श्रुति का आशय है। सूत्र में तानि के बजाय (ते) कहना चाहिए कारण कि-पदार्थ 
यह नर जाति है फिर भी जो (तानि) से नान्यतर प्रयोग किया वह विषय वाक्य जो (ता वास्तूनि) आदि 
उसके दृष्टि के सामने रखकर किया है । सूत्र में युक्ति युक्तित्ववाची (हि) शब्द प्रयुक्त किया है वह यह | 
बतलाने के लिये कि भगवत्संबंधी पदार्थ जहां होते हैं भगवान्‌ वहां ही प्रकट होते है । 


“टिप्पणी- इस अधिकरण में 'पुष्टिमर्यादा' और पुष्टि-पुष्टि ये दो परिभाषिक शब्द आते हैं | 
इसका निर्णय निम्नानुसार है । भारतीय तत्व ज्ञान में पुष्टि, प्रवाह और मर्यादा इन तीन शब्दों के विशिष्ट | 
अर्थ की देन श्रीवल्लभाचार्य की है । जगत्‌ के जीवों को श्रीवल्लभाचार्य ने तीन विशिष्ट वर्ग दिये हैं। 
इनको समझने के लिये श्रीवल्लभाचार्य ने जो (पुष्टि प्रवाह मर्यादा भेद' नाम का एक प्रकरण ग्रन्थ भी | 
प्रकट किया है | अपने दुर्भाग्य के कारण ये ग्रन्थ अपने को संपूर्ण प्राप्त नहीं है, इस तरह फिर भी जो | 
अंश विद्यमान है बह इस विषय पर बहुत प्रकाश डालता है । जो जीव मनुष्य देहापन्न है फिर भी | 
जिसकी देह और देह के सुख के अतिरिक्त दूसरा ध्यान नहीं, वे सभी प्रवाही जीव, जिसका देह के | 
पश्चात्‌ आत्मा का ध्यान है और आत्मसुख ये ही सच्चा और शाश्वत सुख है इस प्रकार जो समझते हैं 
वे मर्यादा जीव, और जिसके आत्मा उपरान्त परमात्मा का भी ध्यान है और परमात्मा के सुख में ही | 
अपना सच्चा सुख रहता है इस प्रकार जिसका पक्का निश्चय है वे पुष्टि जीव, प्रावाहिक जीवों का वर्तन | 
केवल अपने अपने साधनानुसार अपने अपने इष्ट फल प्राप्त करना हैं । पुष्टि जीवियों को तो स्वतः सुख | 
का विचार नहीं होता, इन्होंने अपना समग्र जीवन परमात्मा को समर्पित कर दिया है, परमात्मा के सुख 
में ही अपना सुख मानते हैं । ये किसी का विरोध नहीं करते, नीति मर्यादा में रहकर दूसरे को सुखी | 
करने में ये तत्पर रहते हैं । ये कर्तव्य प्रभु की प्रसन्नता के अर्थ करते हैं । मर्यादा जीव दो प्रकार के होते 
है, एक शुद्ध और पुष्टिमर्यादा जीव वे जिसको तत्कृत साधन सामने देखे बिना मोक्षपंर्यत का सुख प्रभु 
स्वयं ही कृपा कर देते हैं, परन्तु इससे आगे बढ़कर स्वरूपानन्द का सुख इसको नहीं देते पुष्टि पुष्टिजीव 
वे जिसको प्रभु साक्षात्‌ स्वरूपानन्द का भी दान करते हैं । संयोग सुख वियोग दुःख आदि का इस 
प्रकार के जीवों को अनुभव होता है | (२) 'टिप्पणी- अन्वय व्यतिरेक के सिद्धांत द्वारा दो वस्तुओं | 
के मध्य कार्य कारण भाव का निर्णय किया जाता है, मिट्टी ये घट बनाता है ये अन्वय और मिट्टी नहीं | 
हो तो घडा नहीं बनता है, यह व्यतिरेक इसलिये मिट्टी यह कारण बनता है और घडा यह कार्य, प्रस्तुत | 
प्रसंग में विरह तो सभी को है परन्तु विरहजन्य ताप सभी को नहीं होता अब जिसके हृदय में रसात्मक | 
प्रभु प्रकट हुए हो, जिसके हृदय में रसात्मक प्रभु नहीं प्रकट हुए हो, उसको विरहजन्य ताप नहीं होता | 
है। इसलिये रसात्मक प्रभु का प्राकट्य इस कारण और विरहजन्य ताप ये कार्य होते हैं । | 
अविभागाधिकरण- 


Ae अर्थात्‌ न लॉलास्थ in. Di प्र जीबी b {को तो shmi Research Academ | 
भगवत्लीला Het हे अर्थात cree जीवा को तो भगवद्‌ दर्शन नित्य होते हैं परन्तु भगवा. 
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किसी जीव के कपर अचिन्त्य कृपा होवे और इन जीवों ने साधन नहीं किया हो फिर भी प्रभु अपनी 
कृपा से इन जीवों को लीला में तो जाते हैं, अब इस तरह का जीव लीला में नित्य रहे या उसको लीला 
के दर्शन कराकर प्रभु इसको पुनः निकाल दें ? इस प्रकार का प्रश्न पैदा होता है इस अंग का विचार 


करते हुए अपने को इस तरह लगता है कि यह कृपा तो प्रभु के मन की तरंग मात्र है, और तरंग का क्या 
भरोसा? अर्थात्‌ लीला के दर्शन का निरुपण करते हैं | 


अविभागो वचनात्‌।४।२।१६। 


सूत्रार्थ- (लीला में ले जाने के पश्चात्‌ प्रभु किसी को इससे) अलग नहीं करते, कारण कि वेद 
में यह बात कही गयी है । 


सूत्रभाष्य- इस भांति लीला में, जिसका प्रवेश हुआ उसको वहां से पुनः निकालते नहीं क्यों ? 
“तो इसका उत्तर यह है कि' इस प्रकार का शास्त्र में वचन है “तानि परे तथा ह्याह' (ब्र.सू.४।२।१५।) 
इस सूत्र में जो “ता वां वास्तूनि' ये जो ऋचा कही है वही ऋचा थोड़े पाठभेद के साथ कृष्ण यजुर्वेद 
की तैत्तिरीय शाखा में भी आती है । वहां पर यह ऋचा पुनः शीघ्र ही 'विष्णो: कर्माणि पश्यत' 
अर्थात्‌ भगवान्‌ विष्णु की लीलाओं के दर्शन करो, ये प्रभु की लीलाओं का निरूपण कर श्रुति आगे 
कहती हैं कि “तद्‌ विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः अर्थात्‌ भगवान्‌ विष्णु का यह परम 
लीलाधाम उसका भक्त हमेशा के लिये दर्शन करता है । अब जो प्रभु के स्वरूप को पहचानता है उसको 
'सूरि' कहते हैं, और उन भगवान्‌ के स्वरूप का ज्ञान भक्ति द्वारा ही होता है अर्थात्‌ (सूरि)शब्द से 
अपने को भक्त ही समझना है । इसको हमेशा के लिये दर्शन होता है । इस प्रकार इस ऋचा में कहा 
गया है । अब भगवल्लीला में रही गायें आदि और भगवान्‌ की लीलाएं उनका भक्तों को सदा दर्शन 
होता है यह तो सहज समझने जैसा है, इस प्रकार फिर भी यह बात स्पष्ट शब्दों में जो इस ऋचा में कही 
गयी है, उसको पुनः नहीं कहते हैं (अर्थात्‌ इस ऋचा का विषय इस तरह पीछे से प्रवेश प्राप्त भक्त हैं 
। इसलिये 'इस तरह के भक्तों को लीला से अलग नहीं किया जाता है, उपरान्त, लीला नित्य है इस बात 
के लिये यह वाक्य भी स्पष्ट है, परन्तु इन सभी बातों का विस्तार पूर्वक निरुपण 'विदवद्मंडन ' He 


तदोकोग्रज्वलनाधिकरण - 

पुष्टिमार्गीय भक्तों के संबंध में इस प्रकार निरुपण 
निरुपण करते हुए कहते हैं - 
तदोकोग्रज्वलनं तत्प्रकाशितद्वारोविद्या सामर्थ्यात्तच्छेषगत्यनुस्मृतियोगाच्च हार्दानुगृहीतः 


शताधिकया।४।२।१७।। > 
सूत्रार्थ- 'ज्ञानमार्गीय २ १०६१३ Si age BUTE TMA पमरक 


रुपण कर, अब ज्ञानमार्गीय भक्तों के विषय का 


हदय कंपन करता है 


| | 
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अर्थात्‌ इस रीति से इसका मार्ग निर्बाध होता है, उसके पीछे (जीवन के मध्य में इसने जो ज्ञान संपादन । 
किया है उस ज्ञान से सब छोड़कर जो इसने संन्यास लिया उसको लेकर) अन्त समय सांसारिक | 
पदार्थों का स्मरण नहीं होता । जो भगवान्‌ का स्मरण हुआ और इसको लेकर भगवान्‌ की जो कृपा इस । 
पर हुई उसको लेकर ये एक सो एक वी सुषमणा नाडी के द्वारा देह छोड़ता है । 


सूत्रभाष्य- ` भूतेषु तच्छुतेः' (ब्र.सू. ४।२।५) इस सूत्र में मर्यादामार्गीय जीव के वाणी आदि | 
इसका लय किस प्रकार होता है उसका निरुपण किया जाता है । इस सूत्र में इस प्रकार का जीव देह | 
किस भांति छोड़ता है उसका निरुपण किया जाता है । 'स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानो | 
हृदयमेवान्वाक्रामति' अर्थात्‌ यह जीव यह अपना चैतन्यांश लेकर पहले हृदय में जाता है । इस श्रुति | 
वाक्यानुसार हदय इसका “ओकस' अर्थात्‌ यह स्थान बनता है, इसका अन्तिम भाग सर्वप्रथम | 
` प्रकाशित होता है पहले से अप्रकाशित वह अब प्रकाशित होता है अब इस प्रकाश में उसे स्वयं बाहर | 
निकलने का मार्ग दिखाई देता है, और यह अपनी देह छोड्ता है यह सब नीचे अनुसार श्रुति वाक्‍य में | 
भी कहा गया है 'तस्य हैतस्य हृदयस्याग्रं प्रद्योतेन , तेन प्रद्योतेन एष आत्मा निष्क्रामति | 
चक्षुषटोवा मूर्ध्नो वा' आदि, अर्थात्‌ देह छोड़ने वाला जीवात्मा हृदय के अग्रभाग में प्रकाश होते ही | 
यह जीवात्मा आंख द्वारा या मस्तक द्वारा देह के बाहर निकलता है । जो कि यह तो सभी जीवों से | 
संबंधित है, परन्तु ज्ञानमागींय जीव के संबंध में मुख्य एक विशेषता है । यह दूसरे जीवों की तरह जो | 
वे नाड़ी द्वारा देह के बाहर नहीं निकलते परन्तु सो के बाद की जो एक सो एकवीं नाडी जो मस्तक में | 
जाती है उसके द्वारा देह के बाहर निकलते है। यह बात ' शतं चैका हृदस्य नाड्यः तासां मूर्धानभिनिः 
सृतैका। तयोर्ध्वमायन्न मृतत्वमेति, विष्वङ्डन्या उत्क्रमणे भवन्ति’ (छा.८।६।६) अर्थात्‌ हृदय | 
में से बाहर निकलने वाली एक सो एक वीं नाडियाँ है उनमें से एक मस्तक की ओर जाती है उस नाडी | 
से जो देह बाहर निकलता है उसको मोक्ष मिलता है । मोक्षेतर गति वाला जीव दूसरी नाडियों द्वारा देह 
के बाहर निकलता है, इस श्रुति वाक्य में कहा गया है | 'इस प्रकार कैसे होता है ? अर्थात्‌ इस तरह | 
का ज्ञानमार्गीय जीव एक सो एकवीं नाडी द्वारा देह के बाहर निकलने पर मोक्ष मार्ग में कौन ले जाता 
है ? तो इसका उत्तर यह कि इसके ऊपर हदय में बिराजमान प्रभु की कृपा से ले जाता है उसके लिये, | 
यह विशेषण है । 'गुहां प्रविष्टौ परमे परार्धे” अर्थात्‌ जीवात्मा और परमात्मा जिनका सामान्य लोक | 
को ध्यान नहीं उस स्थल पर हदय में छुपकर रहा है | इस श्रुति वाक्यानुसार हृदयाकाश में प्रभु बिराजे | 
है । उनकी कृपा से इस प्रकार बनता हैं | यह प्रभु की कृपा कैसी हुई ? तो इसका उत्तर यह कि इसके | 
जीवन में जो सत्य ज्ञान प्राप्त किया है, इतना ही नहीं परन्तु यह ज्ञाननानुसार संसार को असार मान क | 
इसने संन्यास ग्रहण किया है परन्तु इस को लेकर “अन्त समय में इसको संसार याद नहीं आता, प्रभु | 
याद आते हैं, और इन सभी कारणों को लेकर इसके ऊपर प्रभु की कृपा हुई है । | 
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रश्म्यधिकरण - 


अथ याएता हृदयस्यनाड्य : ता: पिंगलस्य अणिम्नस्तिष्ठन्ति , शुक्लस्य, नीलस्य, पीतस्य, 
लोहितस्य इति असौ वा आदित्य: पिंगलः' अर्थात्‌ जो इस हृदय की नाड़िया अपना अपना कार्य 
कर रही है इसका कारण यह है कि इसमें एक नारंगी रंक का सूक्ष्म तेजस्वी तत्व रहता है वह तेजस्वी 
सूक्ष्म तत्व सफेद, नीला, पीला उसी तरह लाल भी है, इसलिये तो यह सूर्य नारंगी (सफेद, जामुनिया, 
पीला और लाल भी) है । आदि से आरंभ कर आगे कहा है कि 'तममितः, आसीना आहुः जानासि 
मां जानासि मामिति, स यावद्‌ अस्माच्छरीरादनुत्क्रान्तो भवति तावज्‌ जानाति, अथ यत्रैतद्‌ 
अस्माच्छरीरा दुत्क्रामन्तो, अथ एतैरेव रश्मिभिरुध्व आक्रमते' अर्थात्‌ “जब मनुष्य आसन्नमरण 
होता है तब, इसके आसपास बैठे हुए लोक इसको पूछे हैं कि तू क्या मुझे पहचानता है ? इस समय 
जो ये जीव शरीर के बाहर निकला नहीं हो तो यह पहचानता है । अब जब यह इस शरीर के बाहर 
निकलता है तब यह जीव यह “सूर्य से लेकर वह अन्तिम हृदय की नाडियों तक व्याप्त रहता है, किरणो 
द्वारा सूर्य की ओर, ऊंची गति करता है । इस प्रकार श्रुति में कहा गया है । यहां तमभितः' अर्थात्‌ 
इसके आसपास रहने वाले लोकों की बात है, अर्थात्‌ देह त्याग की बात यहीं है वे सभी कोई एक समान 
लागु पड़ती है | उपरान्त सूर्य के समान जिसका निरुपण है उसका जो नारंगी पदार्थ जिसके किरणों द्वारा 
जो उर्ध्व गति की बात आयी है वह सभी को एक समान लागु नहीं होती | अब यहां एक प्रश्न पैदा होता 
है कि हदय के अग्रभाग में प्रकाश तो सभी के देह त्याग के समय होता है परन्तु बिराजते प्रभु की कृपा 
से जिस तरह जीव को विशिष्ट गति प्राप्त होती है उसी प्रकार यह रश्मि अर्थात्‌ किरणों द्वारा सभी की 
गति कोई एक समान या अमुक विशिष्ट जीव की ही हैं ? उत्तर में भारपूर्वक सूत्रकार कहते हैं कि इस 
रश्मि द्वारा गति ज्ञानी जीव की, सर्व की नहीं, यह बात नीचे के सूत्र में कही है । 


रश्म्यनुसारी। ४।२।१८। 

qad- सूत्रभाष्य- रश्मि अर्थात्‌ किरणों के मार्ग में यह ज्ञनमार्गीय जीव ही जाता है । (दूसरा 
नहीं) । अब दूसरा प्रश्नये पैदा होता है कि जिस तरह हृदय में बिराजने वाले प्रभु की कृपा से जीव को 
विशिष्ट गति प्राप्त होती है उसी तरह अमुक समय देह त्याग उसमें विशिष्ट गति प्राप्त होती है कि नहीं? 
इसका उत्तर यह है कि इस प्रकार कुछ भी नहीं, कारण कि इस प्रकार की विशिष्ट गति कहां तो दिन रात 
के कारण होती है और कहां तो उत्तरायण-दक्षिणायन के कारण होती है, दिन-रात के कारण इस तरह 
की विशिष्ट गति नहीं होती यह बात सूत्रकार नीचे के सूत्र में कहते हैं । 


निश्यधिकरण - 
निशिनेतीचेज्ञ संबंधस्फयाबदेहकानिलाइ,दर्शयृति च ८२1१९ 
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सूत्रार्थ- (पूर्वपक्षी जब इस प्रकार कहते है कि) रात को मरे उसको मोक्ष नहीं मिलता है (तब 
सिद्धांती कहते है कि भाई इस प्रकार) जो तुम कहते हो तो यह ठीक नहीं, कारण कि मोक्ष प्राप्ति के | 
कारणभूत जो संबंध (भगवान्‌ घडी भर भी नहीं भूले जा सकते हैं इस तरह की मन की स्थिति आदि) 
वह जहां तक देह है तब तक नित्य है, उपरान्त श्रुति भी 'इस तरह के ज्ञानी को मोक्ष मिलता है, इसको | 
पुन: जन्म नहीं लेना पड़ता है इस प्रकार स्पष्ट कहती हैं । | 


सूत्रभाष्य- रात्रि को मरने वाले को मोक्ष नहीं मिलता है, इसको तो पुनः आना पड़ता है- इस 

तरह कहने वाले पूर्वपक्षी को सिद्धान्ती ने यह कहा कि ऐसा कुछ नहीं । इसके लिये कारण 'सूत्रस्थ | 
संबन्धस्य' आदि शब्दों से (बतलाया है) भगवत्कृपा में कारणभूत जो संन्यास और प्रभु का स्मरण 
रूपी संबंध और यह संन्यासादिका कार्य जो भगवत्कृपा जब तक हो देह नित्य रहती है तब तक रहती है 
अर्थात्‌ काल का कुछ भी नहीं चलता ऐसा नहीं, और इसके समर्थन में “तमेवविदित्या मुनिर्भव 

त्येतमेव प्रत्रजिनो लोकमीप्सन्तः प्रत्रजन्ति (बृ.६।४।२२) इति। अर्थात्‌ इस परमात्मा को जानने के 
पश्चात्‌ मनुष्य विचार करता है, इस पर ब्रह्म को प्राप्त करने की इच्छा से संन्यासी संन्यास लेते हैं । इस 

प्रकार श्रुति वाक्य है । ' जो काल द्वारा गति निश्चित होती हो तो संन्यासी काल पर विजय प्राप्त करने | 

की इच्छा से मृत्यु योग संन्यास नहीं लेगे । मोक्ष में हेतु भूत भगवत्कृपा है वहां दक्षिणायन मृत्यु भी क्या | 

कर सकती है इस तरह अब सूत्रकार कहते हैं । | 


अतश्चायनेऽपि दक्षिणे। ४।२।२० 


सूत्रार्थः इसी कारण से (अर्थात्‌ ऊपर के सूत्र में बताये कारण) दक्षिणायन में हुई मृत्यु भौ | 
(प्रतिबन्धक नहीं होती) | 


सूत्रभाष्य- अर्थ स्पष्ट होने से (इस सूत्र पर भाष्य आवश्यक नहीं है) (तब पूर्वपक्षी कहता है 
कि) 'यत्रकाले त्वनावृत्तिम्‌' अर्थात्‌ कब मरे तो योगी को मोक्ष मिलता है 'और कब मरे तो इसको 
पुनःजन्म लेना पड़े यह अब तेरे को कहकर बताता हुँ, इस प्रकार काल को मुख्य रखकर, आरम्भ कर 
भगवान्‌ ने (अर्जुन को) कहा है कि ' अग्निर्ज्योतिरह: शुक्लः षण्मासा उत्तरायणम्‌ । तत्रप्रयाता | 
गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदो जनाः।। ' अर्थात्‌ यज्ञ की अग्नि प्रज्वलित हो उस समय, दिन में शुक्लपक्ष | 
और उत्तरायण के छः महिने “अर्थात्‌ मकर राशि संक्रमण पीछे के छ: महीने? मध्य जो मरे उस ब्रह्म | 
ज्ञानी को ब्रह्म की प्राप्ति होती है, इसलिये ब्रहम ज्ञानी किस समय देह त्याग करता है यह भी बात ध्या | 


में रखनी है। इसके उत्तर में सूत्रकार नीचे के सूत्र में कहते हैं कि यह बात मोक्षमार्गी ब्रह्मज्ञानी के संबंध 
में नहीं है, परन्तु दूसरे के संबंध में कही गयी है । 


योगिनः प्रति स्मर्यते स्मार्ते चैते।४।२। 
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सूत्रार्थ- यह बात योगियों के संबंध में कही गयी है, (ब्रह्मज्ञानी के संबंध में नहीं) उपरान्त | 
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(गीता प्रतिपाद्य) सांख्य और योग अथवा 'अग्निर्ज्योति:' और धूमोरात्रि:' इन दो श्लोकों में पुनः 
लौटने की बात कहलायी है वह “श्रुति प्रतिपाद्य नहीं, किन्तु 'स्मृति प्रतिपाद्य है । 


सूत्रभाष्य-ज्ञानमार्ग अलग है और योगमार्ग अलग है और अमुक समय मृत्यु हो तो अमुक गति 
होती है, यह ऋषि योगियों के संबंध में कही गयी है, नहीं कि श्रुति प्रतिपाद्य ज्ञानमार्गीय के संबंध में, 
और श्रुति का कोई स्मृति पर आधार रखने का नहीं हो तो, उपरान्त (गीता प्रतिपाद्य) 'सांख्य और यो 
गये श्रौत' अर्थात्‌ श्रुति प्रतिपाद्य है इस प्रकार मानना भूल से युक्त है, कारण कि ये तो स्मृति प्रतिपाद्य 
स्वतंत्र है । इस सूत्र में (च) शब्द हेतु वाची है । यह सांख्य और योग अथवा ' अग्नि ज्योति:' और 
'धूमो रात्रि; इन दो श्लोकों में वर्णित गति श्रुतिनिरुपित देवयान और पितृयान से अलग है ऐसा कहकर 
(सिद्धान्ती सूत्रकार पूर्व पक्षी का) समाधान करते हैं । तदुपरान्त सूत्रकार का कहना इस तरह है कि यह 
दो गति अलग प्रकार से वर्णित देवयान और पितृयान ही हो तो कोई आपत्ति नहीं । 


“टिप्पणी- देवयान और पितृयान संबंधी वर्णन अपने छान्दोग्य उपनिषद में नीचे के खण्ड में 
मिलता है । 'तद्‌ ये इत्थं विदुः' ये चे मेऽरण्ये श्रद्धातप इत्युपासते तेऽर्चिषमिमसंभवन्त्य- 
चिंषो5हरह्न आपूर्यमाणापक्षमापूर्यमाणपक्षाद्यान्बडुदडेतिमासांस्तान्‌ ।।१।।मासेम्यः संवत्सरं 
संवत्सरादादित्यमादित्याच्चन्द्रमसं चन्द्रमसो विद्युत तत्पुरुषोऽमानवः स एमान्ब्रह्मगमयत्येष 
देवयानः पन्था इति ।।२।। अथ ये इमे ग्रामे इष्टापूर्ते दत्तमित्युपासते ते धूमभिसंभवन्ति, 
धूमाद्‌ रात्रिं रात्रेरपर पक्षम्‌, अपरपक्षाद्‌ यान षड्‌ दक्षिणाएति मासांस्तान्‌। एते संवत्सर 
मभिप्राप्निवन्ति, मासेम्यः पितृलोकं, पितृलोकाद्‌ आकाशम्‌।। ( एष पितृयानः पंथा इति ) 
इस खंड में इस तरह कहा गया है कि इस प्रकार जिन लोकों को पंचाग्नि विद्या का ज्ञान है और जो 
जंगल में जाकर “पर ब्रह्म परमात्मा ऊपर, श्रद्धा रखकर ये जो कुछ दे उससे अपना निर्वाह करके, जिस 
प्रकार ये रखे उस प्रकार रहे, और यह एक प्रकार का तप है ऐसा समझकर धर्माचरण करते हैं वे उस 
प्रकार के (वे मृत्युलोक में से) अर्चिलोक में जाते है, अर्चिलोक में से ये दिवस लोक मे जाते है, दिवस 
लोक में से शुक्ल पक्ष लोक में जाते है, शुक्ल पक्ष लोक में से उत्तरायण लोक छ जाते हैं, उत्तरायण 
लोक में से संवत्सर लोक में जाते है, संवत्सर लोक में से आदित्य लोक में जाते हैं, आदित्य लोक में 
चन्द्रलोक में जाते है, और चन्द्रलोक में से विद्यु लोक में जाते हैं, अब वहाँ से इसको एकदिव्य पुरुष 
ब्रह्म लोक में ले जाता है । यह देवयान मार्ग, अब जो लोक, गांव में रहकर en उस प्रकार 
परोपकार के कार्य इस प्रकार समझकर करता है कि इस प्रकार दानधर्म इस जन्म SERN 
में अपने को सुख संपत्ति मिलती है, वह इस मृत्यु लोक में से, धूम लोक में जाता है, धूम लोक में से 


रात्रि लोक में जाता है रात्रि लोक में से कृष्ण पक्ष लोक में जाता है । कृष्ण पक्ष लोक में से दक्षिणायन 
लोक में जाता है, दक्षिणायन लोक में से संवत्सर लोक में थोड़ा विश्रामकर पितूलोक में जाते है । अब 
ये चन्द्र लोक में जितना इनका वय तैत प्रश्षाश'में/रहकरणजिल एम्केसे अस रास्ते पुनः फिरता 
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है। (यह पितृयान मार्ग, अर्थात्‌ जिस तरह का देवयान मार्ग से जाता है उनका पुनर्जन्म नहीं होता, | 


परन्तु) जो पितृयान मार्ग से जाता है उनका पुनर्जन्म होता है। 


यत्र काले त्वनावत्तिमावृत्ति चैव योगिनः। 
प्रयाता यान्ति तं कालं वक्ष्यामि भरतवर्षभ।। 
अग्निज्योर्तिरहः शुक्लः षण्मासाः उत्तरायणम्‌ । 
तत्र प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदो जनाः।। 
धूमो रात्रिस्तया कृष्णःषण्मासादक्षिणायनम्‌ । 
तत्र चान्द्रमसं ज्योतिर्योगी प्राप्यनिवर्तते।। 
शुक्लकृष्णे गती होते जगतः शाश्चते मते । 
एकया यात्यनावृत्ति मन्यया वर्तते पुनः।। ' 


(भ.गी.८।२३।२४।२५) इन श्लोक में इस प्रकार कहा गया है कि जिस समय यह लोक छोड़ने 
पर पुनः जन्म नहीं लेना पड़े और जिस समय इस प्रकार करने पर पुनः जन्म लेना पड़े उस समय के 
विषय में श्रीभगवान्‌ अर्जुन आगे स्पष्ट करते है, जब अग्नि प्रज्जवर्लित हो, तब दिन होता, जब शुक्ल 
हो तब उत्तरायण हो, इस समय में जिसकी मृत्यु होती है वे ब्रह्मज्ञानी लोक ब्रह्म प्राप्त करते है और 


इसका पुनः जन्म नहीं होता है। इसका नाम शुक्ल गति, जब अग्नि में से धूम निकलता हो, जब रात | 





हो, जब कृष्ण पक्ष हो, जब दक्षिणायन हो, इस समय जिसकी मृत्यु हो बह योगी चन्द्रलोक में जाकर | 


यथा पुण्य वहां रहकर, पुण्यक्षय होने पर पुनः इस लोक में जन्म लेते हैं, यह कृष्ण गति है । 


काल विशेष मृत्यु यातायातादि में एक निर्णायकतत्व है इस बात को भीष्मपिताह छः मास | 


शरशय्या में रहकर उत्तरायण होने के पश्चात्‌ स्वदेह को छोड़ा यह प्रसंग पुष्टि करता है । 
अब, उपनिषद में जो कहा गया है वह अतिस्पष्ट है, परन्तु गीता में जो कहा गया है उस संबंध 


में प्रश्‍न पूछ सकता है यह विधान किसके संबंध में है । प्रथम श्लोक द्वारा स्पष्ट दिखता है किं इन | 


भीष्मपितामह जैसे इच्छामृत्यु योगी के संबंध में ही यह विधान है । यह तो योगी की इच्छा हो कि मेरे 
को पुनः जन्म नहीं लेना पड़े तो इसको शुक्लगति का आश्रय करना और इसकी इच्छा होती है कि मेरे 
को पुनः भूतल पर आना है तो इसको कृष्णगति का आश्रय लेना हैं । उपरान्त इस प्रकार के योगी ने 
यह ब्रह्म ज्ञान प्राप्त किया हो तभी इसको ब्रह्मप्राप्ति हो, नहीं तो नहीं, सूत्रकार का अभिप्राय भीऐसा 
ही मालुम पड़ता है, परन्तु श्रीविठुलेश आगे बढ़कर कहते हैं कि श्रुति का अनुसरण कर इस श्लोक छ 
वर्णित काल उन उन लोक का वाचक होता तो शुक्ल गति यह देवयान और कृष्णगति यह पितृयानः 
तब फिर प्रस्तुत पूर्व पक्ष को स्थान नहीं इस संबंध में उत्तर पक्ष को भी स्थान है, या नहीं है ? 


नाब्रह्मसूत्राणुभाष्ये*्चतुर्थाध्याव की दिंताथरपीद संपूर्ण | 





93 


अथ चतुर्थाध्याये तृतीय: पाद: । 
१ अर्चिराद्यधिकरणम्‌ | 
अर्चिरादिना तत्प्रथितेः ॥४।३।१॥ 

ननु ज्ञानमार्गीयस्येव मर्यादामार्गीयभक्तस्याप्यर्चिरादिमार्गेणैव गमनम्‌ | उत 
सद्योमुक्तिरेव भवतीति संशयः । तत्र यथा ज्ञानिनो नियमाभावस्तथात्रापीति प्राप्त आह 
। अर्चिरादिमार्गेण तस्य ज्ञानमार्गीयस्यैवो त्कर्षकथनात्‌ स एव तेन मार्गेण गच्छति न तु 
भक्तोपीत्यर्थः | तथाहि | पञ्चाग्निविद्याप्रकरणे-तद्य इत्थं विदुर्ये चेमेरण्ये श्रद्धा तप 
इत्युपासते तेर्चिषमभिसं भवन्त्यर्चिषो हरहरापूर्यमाणपक्षम्‌ (छां.५।१०।१) इत्यत्रो पक्र मे 
भक्तातिरिक्तानेवाधिकृत्य तथा गतिरुच्यते | स्मृतावपि अग्निर्ज्योतिरहः शुक्ल: 
(भ.गी.८/३४) इत्यत्र ब्रह्मविदो जना इति वचनेन ब्ञानमार्गीयस्यैव स पन्था इत्युच्यते 
| अथेदं चिन्त्यते | सामोपनिषत्सु पठ्यते । अथ या एता हृदयस्य नाञ्यस्ताः 
पिङ्गलस्याणिम्नस्तिष्ठन्ति शुक्लस्य नीलस्य पीतस्य लोहितस्येत्यसौ वा आदित्यः पिङ्गल 
(छां.८।६।१) इत्युपक्र म्यादित्यरूपस्य पिङ्गलस्य रस्मिरूपत्वं नाडीनामुवत्वाग्रे वदति 
| अथ यत्रैतदस्माच्छरीरादुत्कामत्यथैतेरेव रश्मिमिरूध्वमाक्रमते (छां.८।६।५) इति 
नाडीरञ्मिसंबन्धेतैका परलोकगतिः श्रूयते । अर्चिरादिका चान्या 
ेर्चिषमभिसंभवन्तयर्चिषोदः | (छां.५।१०।१) इत्यादिश्रुत्युक्ता । स एनं देवयानं 
पन्थानमापद्याग्निलो कमागच्छति (कौ.१।३) इति चापरा । स यदा वै 
पुरुषो स्मालोकात्म्रैति a वायुमागच्छति (बृ.५ ।१०।१) इति चेतरा । सूर्यद्वारेण ते 
विरजा: प्रयान्ति (मुं.१ ।२।१३) इति चान्या । एवमनेकेषु मार्गेषु सत्स्वर्चिरादेरेबोक्ति 
कुत इति। तत्र सर्वेषां पारिभाषिकमर्चिरादित्वमत एव-अधैतयोः पथोः कतरेणचन 
(छां.५।१०।८) इति मार्गद्वयभ्रष्टानामतिकष्ट -जायस्व म्रियस्वेति तृतीयं स्थानम्‌ 
(छां.५।१०।८) इत्युक्तमन्यथानेकेषां मार्गाणामुक्तानां श्रूयमाणत्वादस्य. तृतीयत्वं 


च्येतातः सनमडोषत्वान्मिथोनपेक्षा । भिन्ना एवैते मार्गा 
aame प च्यते । न हीयं परिभाषा सर्वेषु श्रुतास्ति 


्रह्मप्रापका इति मन्तव्यमिति चेत्तत्रो 
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यतस्तथोच्येत | अतो लाधवादनेकपंर्वविशिष्ट एक एव मार्ग इति मन्तव्यं नतु पर्वभेदेन | 
मार्गभेद इति | गौरवप्रसंगात्‌ । न चैवमथैतैरेव रश्भिभिरित्यवधारणानुपपत्तिरिति | 


वाच्यम्‌ | तस्याः श्रुतेरुत्कमणमात्रमार्गनिरूपकत्वात्‌ | तथाहि । तत्रोपकमे हि-अथ 
यत्रैतदस्माच्छरीरादुत्कामत्थैतैरेव रस्मिभिरूर्ध्व आक्रमते (छां.८।६।१) इत्युपकम्य 


पिङ्गलस्यादित्यत्वमुक्त्वा-तद्यथा महापथ आतत उभौ ग्रामौ गच्छतीमं चामुं चैवमेवैता | 


आदित्यस्य रश्मय उभी लोकौ गच्छन्तीमं चामुं चामुष्मादादित्यात्‌ प्रतायन्ते ता आसु 





नाडीषु सृप्ता आभ्यो नाडीभ्यः प्रतायन्ते तेमुष्मिज्ञदित्ये Yar इत्यन्तेन वाक्येन नाडीषु | 
रस्मिप्रचारमुकत्वाग्रे अथ यत्रैतदस्मादित्याद्यु्तम्‌ | उपसंहारे च-शतं चैका हृदयस्य | 
नाड्यस्तासां मूर्धानमभिनिः सृतैका | तयोर्ध्वमायन्नमृतत्वमेति विष्वङ्डन्या उत्कमणे | 


भवन्ति (छां.८।६।६ ) इति | एवमुपक्रमोपसंहाराभ्यामुत्कमणमात्रमार्गनिरूपकत्वं न. 
तु ब्रह्मप्रापकमार्गस्यातस्तदनुपपत्तिपरिहारोनर्थकः । नन्वनेकपर्वविरिष्टत्वेन | 


मार्गस्यैकत्वे तं निरूपयन्ती श्रुति: कचित्‌ किंचित्‌ पर्व निरूपयति । कचिन्नेति कथम्‌ । | 
उपसंहारेण प्राप्स्यत इति तात्पर्येण तथेति चेद्‌ ब्रवीषि तदा शाखान्तरमविदुषस्तदसंभवेन 


तं प्रति श्रुतेर्न्यूनतापात: | न हि सर्वशाखाविदं प्रत्येव कथनमिति वक्तुमुचितम्‌ | 


तस्यासंभवादत: स्वस्वशाखाज्ञानवन्तं प्रत्येव तथा | अध्ययनविधेरपि तावन्मात्रपरत्वात्‌ | 
| झाखान्तरसंवादिपर्वकथनानुपपत्तिश्च । उपसंहारेणेब तस्यापि प्राप्तिसंभवादतो | 
विरुद्धदिकानां स्वस्वमार्गेणैकग्रामप्रास्तिवदिहापि भवितुमर्हति स्वातन्त्र्येण | 
adam: | न चैवमयैतयोः पथोरिति द्विवचनानुपपत्तिर्जायस्व श्रियस्तेत्यस्य | 
तृतीयत्वं चानुपपन्नमिति वाच्यम्‌ | अर्चिरादिकमुक्त्योपसंहरत्येष देवयानः पन्था इति । | 
श्रुत्यन्तरे च-स एनं देवयानं पन्यानमापद्याग्रिलोकमागच्छतिं (कौ.१।३) इति । तथा | 
च ब्रह्मप्रापका: सर्वे मार्गा देवयाना इत्युच्यन्ते। दैवी संपद्विमोक्षाय (भ.गी. ६।५) | 
इति भगवद्वाक्याद्‌ देव्या संपदि ये जातास्ते देवा इत्युच्यन्ते तेषां यानं गमनं तत्रेति तै | 
सर्वेपि मार्गा देवयानझब्देनोच्यन्ते । द्वितीयस्त्वविशिष्ट: | एवं द्वित्वं त्रित्वं चोपपद्यते । 


न चोक्तरीत्या लाधवादेक एव स मन्तव्य: | स्वत: प्रमाणभूता हि श्रुति: | सा येन यदा या | 
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श्रुता तदर्थावधारणे द्वितीयस्या अनुपस्थितत्वान्न लाधवगौरवतद्धिचारावसर: । 
कचिदुपस्थिती चोक्तबाधकैरुपसंहारानवकाश: | अपरं च ब्रह्मविदः कममुक्ती गन्तव्यो 
मार्गो ह्यमुपदिश्यते । तत्तछोके तदानन्दानुभश्चावश्यक: | तथा चोपासनभेदात्‌ 
फलमेदस्यावश्यकत्वान्मार्गभेदोपि तथेति सर्वेष्वेकरूपफलप्रसञ्जक उपसंहारो न युक्त: | 
किंच | उपासने कर्मणि चोपसंहार: संमत: । मार्गस्तु नान्यतररूपोतो यस्योपासकस्य 
येन मार्गेण गमनं स मार्ग उपदिश्यत इति नोपसंहारो युक्त: | अविधेयत्वादपि तथा | 
एतद्यथा तथा पुरस्तान्निरूपतिम्‌ - उपसंहारोथभिदाद्विधिशोषवत्समाने च 
(ब्र.सू.३।३।५) इत्यत्र । एवं सत्यर्चिइझब्देनार्चिरुपलक्षितो मार्ग उच्यते | 
आदिपदेनान्ये सर्वे मार्गा: संगुह्यन्त इति नानुपपत्तिः काचिदिति चेदत्र वदामः | 
अर्चिरादिभ्य इत्युक्तं भवेत्‌ त्वद्रीतिरेव चेदभिप्रेता भेत्तस्माच्ञैवमित्यवधार्यते । 
अर्चिरादिनेत्येकवचनान्यथानुपपत्त्या मार्गस्यैक त्वमवञ्यमुररीकार्यम्‌। एवं सति श्रुतिषु 
याबन्ति पर्वाण्युक्तानि तानि सर्वाण्येकस्मिननेवार्चिरादिमार्गे वर्तमानान्यपि 
यस्योपासकस्य यावत्पर्वभोगो भावी तं प्रति तावत्पर्वोक्तिर्यस्य याबतां तेषां स न भावी 
तं प्रति न तदुक्तिस्तद्गोगाभावादिति नानुपपन्नं किंचित्‌ | ननु त्वयाप्यनुक्तानां पर्वणां 
तत्र स्थिति बदतोपसंहार एवोक्तो भवति प्रापकत्वेनेति चेत्‌ । स्यादेतदेवं यदि तस्यैव 
गन्तुर्मोगाय तदपि पर्व तत्रोच्येत | न त्वेवं कित्वेकवचनानुरो धान्मार्गैक्ये निश्चिते यं 
प्रति यत्पर्वोच्यते तत्तत्र कण्ठोक्तमेवेति नोपसंहारापेक्षा । अग्रे न्यत्रो क्तानां 
पर्वणामुक्तस्थले संनिवेशोकत्यापि सूत्रकाराभिमत एक एव मार्ग इति ज्ञायते । श्रुतौ 
सर्वत्र पूर्वपरामर्शदपि तथा ॥४।३।१ ॥ 
वायुमब्दादविशे षविदो षाभ्याम्‌ ॥४।३।२॥ 

छान्दोग्ये वायुर्न पठ्यते । कौ षीतकि श्रुती इ ew एतं देवयानं 
पन्थानमापद्याग्निलोकमागच्छति स वायुलोकं स इन्द्रलोकं स प्रजापतिलोकं स 
बहालोकम्‌ (कौ.१।३) इति वाय्वादयः श्रूयन्ते । तत्रार्चिषोश्नेश्राभे दान्न 
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विचारणीयमस्ति | वायुलोकं कस्माहोकाद्गच्छतीत्याकाङ्कायामाह | वायुमन्दादिति | | 
अर्चिषोहरह आपूर्यमाणपक्षमापूर्यमाणपक्षाधान्‌ ष्डुदङ्ङेति मासांस्तान्मासेभ्यः संवत्सरं | 
संवत्सरादादित्यम्‌ (छां.५।१०।२) इत्यत्र संवत्सरलो कात्परस्ताद्वायुलोको | 
निवेशयितव्यस्तथा च संबत्सरलोकाद्वायुलोकं गच्छतीत्यर्थः | तत्र विनिगमकमाह | | 
अविशेषविरेषाभ्यामिति । | | 

अत्रेदं ज्ञेयम्‌ । अग्निहोत्रादिकर्मभिश्चित्तशुद्धावु पासना दिभिर््ञानो दये | 
क्रममुक्त्यधिकारी हि adele गत्वा मुक्त्वान्ते ब्रह्म प्राप्नोति | कर्मत्वग्रिसाध्य | 
मूलोक एव च भवत्यत आदौ तत्रत्यो भोगस्ततस्तदुपरितनलोकानां- पृथिवी दीक्षा | 
तयाग्निर्दीक्षया दीक्षितः । (तै.बा.३।७।७) यया पृथिव्यश्निगर्भा (आ.सू. १।१३।५) | 
इत्यादिश्रुतिभ्यो भूरग्निप्रधाना भवत्यतोर्चिराख्यमग्निलो कमादौ गच्छति । | 

तत: कर्मोपासनयोरहरादिसंवत्सरान्ते काले विहितत्वात्तत्र तत्र गत्वा भुङ्क्ते । | 
तथा च संवत्सरान्तानां भूसंबन्धित्वेनाविरेषात्तन्मध्ये वायोर्न प्रवेशः । | 
भूछो कादुपर्यन्तरिक्षलो कस्तदुपरि द्युलोकस्तथा च वायुरन्तरिक्षस्याधिपतिः | 
(तै.सं.३।४।५) इति श्रुतेः सूर्यो दिवोधिपतिः (तै.सं.३।४।५) इति श्रुतेस्तयोः | 
पर्वापर्ये विशेषो डेतुरस्तीत्यादित्यलोकात्‌ पूर्बमुक्तरीत्या भूलोकमध्यपातिसंवत्सरस्य ` 
परस्ताच्च वायुर्निवे शयितव्य हत्यर्थः । नशु | 
तेर्चिषमभिसंभवन्त्यर्चिषो हरित्यादिक्रुतिरुक्तमुक्तमनूद्यानूद्यापादानत्वं वदन्ती | 
पूर्वोत्तरयोरव्यवधानं सूचयतीति नोक्तमादरणीयमिति चेत्‌ । सत्यम्‌ | यस्योपासकस्य न | 
वायुलोकभोगस्तं प्रति सोक्तिर्यस्य तु तद्धोगस्तस्योक्तरीतिमर्शिक्यादिति नानुपपत्तिः | 
काचित्‌ । केचित्तु-स एनं देवयानं पन्थानमापद्याग्रिलोकमागच्छति स वायुलोकं स॑ | 
बरुणलोकम्‌ (की.१।३) इत्यविशेषेण वायुरुपदिइयते । मिर्थः | 
पौर्वापर्यप्रापकपदाभावात्‌ | यदा वै पुरुषोस्मालरोकात्‌ प्रैति स वायुमागच्छति तस्मै सं | 
तत्र विजिहीते यथा रथचक्रस्य खं तेन स ऊर्ध्व आक्रमते स आदित्यमागच्छति 
(3.312013) इति श्रुत्यादित्यात्पूर्वो वायुर्विशेषेणोपदिञ्यत इत्यन्दादित्ययो रन्तराणै | 
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निवेशयितव्य इत्यर्थ वदन्ति । स चिन्त्यते । यथा तेन स ऊर्ध्व आक्रमते स 
आदित्यमागच्छतीति विशेषोपदेश इत्युच्यते तथा स वरुणलोकमित्यत्रापि वक्तु शक्यम्‌। 
न च स आदित्यमागच्छतीत्यत्र तच्छब्दस्य पूर्वपरामर्शित्वात्‌ वायुलो कगतस्यैव 
पूर्वत्वात्तथेति वाच्यम्‌ | अग्निलोकमागच्छति स वायुलोकं स वरुणलोकम्‌ (कौ. १।३) 
इत्यत्रापि तुल्यत्वात्‌ । किंचैवमग्निलोकानन्तरं वायुलोक इत्यपि वक्तुं झाक्यमतो 
विद्वदद्रिरुपेक्ष्योयम्‌ | वाजसनेयिनस्तु मासेभ्यो देवलोकं देवलोकादादित्यम्‌ 
(बु.६।२।१५) इति पठन्ति। तत्राप्यादित्यात्पूर्वो देवलो कात्परो वायुरज्ञेय: | 
एकत्रादित्यात्पूर्वत्वे सिद्धे मार्गेक्यादन्यत्रापि तथात्वस्य न्यायप्रापत्वात्‌ । सूत्रकारेण तु 
छान्दोम्यश्रुत्यपेक्षयो क्तं वायुमब्दादिति | एवं सति मासेभ्यः परस्तादब्दनिवेशनं कार्यम्‌ | 
न च वायुमब्दादिति सूत्रान्मार्गभे दापत्तिः | 
देवलो कस्यादित्याघिष्ठे यत्वेनादित्यमध्यपातित्वममिप्रेत्य छन्दो गश्रुतिस्तथोक्तवती | 
तदनुसारेण व्यासोप्यतो नानुपपत्तिः 11213 |२॥ 


तडितोधि वरुण: संबन्धात्‌ ॥४ 1३ 1३ N 


आदित्याचन्द्रमसं चन्द्रमसो विद्युतम्‌ (छां.४।१५।५) इत्यत्र पठितविद्युलोकात्परतो 
वरुणलोको निवेशनीयः। तत्र हेतु: । संबन्धात्‌ | तडितोप्संबन्वित्वाडरुणस्य तत्पतित्वात्तथा 
॥४॥३॥३॥ 
वरुणाच्चाधीन्द्रप्रजापती ॥४॥३ le 


स्पष्टमिदम्‌ । अर्चिरादिपाठे विद्युदनन्तरं तत्पुरुषोमानव: स एतान्‌ ब्रह्म गमयति 
(छां.४।१५।५) इति पठ्यते । तत्र यस्योपासकस्य वरुणादिलोकगमनापेक्षा नास्ति 


तमपेक्ष्येति ज्ञेयम्‌ । मार्गेक्यनियममभिप्रेत्य सूत्रकारोन्यत्रोक्तानामन्येषामपि लोकानां 
तत्रैव निवेशनमाइ ॥४ ।२।४ ॥ १ ॥ 
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२ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ | 
. आतिवाहिकास्तलिङ्गात्‌ ॥ 8 ।३।५॥ | 
. विद्युदनन्तरं स तत्पुरुषोमानवः स एतान्‌ ब्रह्म गमयतीत्यत्र भवति संशयः | | 
उक्तश्रुतेर्गमयित्रैव ब्रह्मप्राप्िरिति निश्चीयते | स च विद्युदनन्तरमेब पठयते | एबं सति 
यस्य वरुणादिलोकगमनं तस्य वचनाभावेन गमयित्रप्रसेर््रमप्रासतिर्भवति न वेति । तत्र | 
वाचनिकस्य यावद्वचनत्वात्तदभावेन सा न भवतीति प्राप्त आह । आतिवाहिका इति | 
एतदुक्तं भवति | यस्योपासकस्य यावत्फलभोगानन्तरं ब्रह्मप्रापतिर्भाविनी तस्य | 
तावत्तद्धोगानन्तरं ब्रहमप्रासिर्भवत्यत एव कीषीतकीश्रुतौ प्रजापतिलो कानन्तरं | 
ब्रह्मलोकः पठ्यते । अन्यथा कृतसाधनवैयर्थ्यं तेषां | 
ब्रह्मप्राप्तिताधनत्वबो धकश्रुतिविरोधश्च स्यात्‌ । तथा च यत्रातिबाहिकश्रुतिर्नास्ति | 
तत्राप्यातिवाहिको भगवदीय एव ब्रह्म प्रापयतीति ज्ञेयम्‌। वस्तुतस्तु बहव एवं ताइशा: | 
सन्तीति ज्ञापनाय बहुवचनमत्रोक्तम्‌ । तन्मध्ये कश्चनागत्यैक एव नयतीति ज्ञापनाय ` 
श्रुतावेकवचनम्‌ । तत्र हेतुस्तछिङ्गात्‌ | तत्पुरुषो मानव इत्यत्र ब्रह्मं बन्धित्वं 
लिङ्गमुच्यते । तेनेदं ज्ञाप्यते यथा विद्याबलात्‌ तत्तछोकप्रासिस्तथैव ब्रह्मप्राप्तिरपीति न | 
कितु भगबदीयपुरुषानुग्रहेणैवेति । न च पूर्वपूर्वलोकाधिष्ठातृदेवा उत्तरोत्तरलोकं | 
प्रत्यातिवाहिका यथा तथा ब्रहप्राप्त्यव्यवहितपूर्वलोकदेवा एव ब्रह्मप्रापका इति तत्पदेन । 
स लोक एवोच्यत इति वाच्यम्‌ । तदेतरलोकेषु तदकथनं यथा तथात्रापि न कथयेत्‌ । | 
लोकाषिषातृदेवानामातिवाहिको क्तावर्चिलोकप्रापकातिवाहिक स्याभावात्‌ तत्प्रापिन 
स्यात्‌ । तथा सति देवयानमार्ग एवोच्छिद्येत । अतो यथा विद्याबलेैवार्चिषः | 
प्रासिस्तथेतरेषामपीति बुध्यस्व | कस्यचिदल्पलोकगत्यनन्तरमेव ब्रह्मप्राप्तिः । कस्यवि ` 
बहुलोकगत्यनन्तरं सोच्यत इति । भोगभूमित्वमेव तेषामवगन्तन्यम्‌ । सर्वेषा सर्वत्र 
गमने देवयानं पन्थानं वदन्त्याः श्रुतेः सामितत्कधनमनुपपन्नं स्यादत | 
फलभेद ज्ञापयन्ती तथा वदतीति युक्तमुत्पश्याम: ।। ४ ।३ ।५ ॥ 
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ननु तेषामिह न पुनरावृत्तिरस्तीत्यादिश्रुतिभ्यो देवयानपथं प्राप्तानां पुंसा 
ब्रह्मवित्त्वमवड्यं वाच्यम्‌ । तेन सद्योमुक्तौ संभवन्त्या सत्यां क्षयिष्णुत्वेन क्षुद्रानन्दत्वेन 
च देयानां परमफलप्राप्तिविलम्बहे तूनामर्चिरादिलोकानां कामना कृतो 
यतस्तद्धेतुभूतोपासनाः संभवन्ति | किंच । अर्चिरादिना तत्प्रथितेः (अर.सू.४।३।१) 
इत्यत्र यदुक्तं ज्ञानमार्गीयस्थैवार्चिरादिप्राप्तिन भक्तिमार्गीयस्येति तदप्यनुपपन्ञम्‌ । 
यत्कर्मभिर्यत्तपसा ज्ञानवैराग्यतश्च यत्‌ (भा.११।३२१।३२) इत्युपकम्य-सर्व 
मद्भक्तियोगेन भद्भक्तो लभतेञ्जसा । स्वर्गापवर्गं मद्धाम कथंचिद्यदि वाञ्छति ॥ 
(भा.११।२१।३३) इति भगवद्वाक्याद्भक्तस्योप्येतद्वाञ्छाफले संभवत: | अन्यथा प्रभुर्न 
वदेत्‌ । एवं सति भक्तिसुखं हित्वान्यत्र कामनायां हेतुर्वाच्य इत्याकाङ्कायां तमाह | 

उभयन्यामो हात्तत्सिद्धे: ॥४।३।६॥ 

अत्रेदं ज्ञेयम्‌। देवयानः पन्था अपि भगवतैव सृष्टोस्ति | तथा चोक्तहेतुभिस्तत्र 
कस्यापि कामनाभावे तत्सृष्टिर््यर्था स्यादतो भगवानेव sia व्यामोहयति ज्ञानिनो 
मर्यादामार्गीयभक्तां श्रातस्तत्कामनासिद्धेस्तत्फलभोग इति | यत्त्वर्चिरादिमार्गगन्तणां 
देहवियोगेन संपिण्डितकरणग्रामत्वे नास्वातन्त्र्यं व्यामोहः । अर्चिरादीनां 
चाचे तनत्वेनास्वातन्त्रयं व्यामोहः। कार्यकरणासामर्थ्यमिति याबत्‌ । 
तेना ्चिराद्यधिष्ठातृदेवैरतिवाह्मन्त इति सिद्धमिति व्याख्यानम्‌ । तन्न साधीयः । 
व्यामो हरान्दस्यान्यथाज्ञानवाचकत्वेनासामर्थ्यावाचकत्वात्‌ | तथा सत्यर्चिलोमपि न 


प्राप्नुयात्‌ । प्रापकाभावादित्युक्तम्‌ ॥2।३।६॥ | 
ननु विद्युतो वरुणादिलोकप्राप्त्यनन्तर यस्य ब्रह्मप्रासिस्तस्य तल्लो कसं बन्धी 


ब्रह्मपापक: पुरुषोस्त्युत स स्वत एव तत्प्राप्रोतीति संशय उत्तरं पठति । 
बैद्युतेनैव ततस्तच्छु ते: ।।४।३।७॥ 
मन्विुरुषसामरथ्येनोच्यते । किंतु 
नहि ब्रह्मप्राप्तिविद्यु्लो कसंबन्धिपुरुषसाम | 
बहमसंबन्धितत्सामर्थ्येन । तथा च यत एव लोकात्तत्यापिस्ततो ब्रहमसंबन्धिपुरुषादेव। 
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एवं सत विद्युल्लोकात्तत्प्रापौ यो ब्रह्मसंबन्धि पुरुषः प्रापक उक्तस्तेनैव ततो | 
बरुणादिलोकेभ्योपि ब्रह्मप्राप्तिस्तत्र हेतुमाह | तच्छुते: तान्‌ वैदयुतान्पुरुषोमानस एत्य | 
ब्रह्मलोकान्‌ गमयति (बृ.६।२।१५) इति श्रुतेः। अत्रैत्येति वचनाद्यत एव लोकाद्‌ 
ब्रह्मप्राप्तिभवित्री तत्रैवागत्य ब्रह्म प्रापयतीति गम्यते । श्रुतौ वैद्युतं लोकमागत्य तस्माद्‌ | 
ब्रह्मलोकान्‌ गमयतीत्युक्तमिति स पुरुषो वैद्युत इत्युच्यते न तु तछोकवासित्वेन । तथा | 
सत्येत्येति न बदेत्‌ तत एव ब्रह्मप्रापणे | अत एव मानस इत्युक्तः । भगवन्मनसि | 
भवत्यथैनं मां प्रापयत्विति dea प्रापयतीति तथा । | 

छान्दोग्ये त्वमानव इति पठ्यते | तच्चालौकिकत्वं तदप्युक्तरूपभेवेति न | 
कश्चिद्विसिषः। वाजसनेयके ब्रह्मलोकान्गमयतीति पठ्यते । छान्दोग्ये तु ब्रह्मेति । | 
तत्रायं भाव:। भक्तं तु वैकुण्ठलोकं नयति ते ब्हुविद्या इति ब्रह्मलोकानित्युक्तम्‌ । ज्ञानमार्गीयं | 
त्वक्षर ब्रह्म प्रापयतीति ब्रहोत्युक्तम्‌ | अत एवोभयव्यामोह उक्त आचार्येण ॥ ४।३॥२॥ | 





३ कार्याधिकरणम्‌ | | 
अत्र सिद्धान्तदाढयार्थमुक्तमर्थं इस्तपिहितमिव कृत्वा बादरिमतं पूर्वपक्षत्वेनाह । | 
कार्य बादरिरस्य गत्युपपत्तेः ॥४ 13 ॥८ I 


स एतान्‌ ब्रह्म गमयति (छां. ४।१५।५) इत्यत्र ब्रह्मपदेनाविकृतं परमेव | 
ब्रह्मोच्यते | उत कार्यरूपो ब्रह्मलोक इति भबति संशयः। परस्य व्यापकत्वेन ` 
देशविशेषगमयित्रोरनपेक्षितयो रुक्ते: कार्यरूप एव स ब्रह्मपदेनो च्यत इति | 
मन्यते। कुतः | अस्य गत्युपपत्ते:। तस्य परिच्छिन्नत्वेन तत्स्थितिदेशं प्रत्य 
गनतर्गतेरुपपत्तेरित्यर्थः ॥४।३।८॥ 


विशेषितत्वाच्च ।।४।३।९॥। 


ब्रह्मलोकान्गमयति ते तेषु ब्रह्मलोकेषु पराः परावतो वसन्ति (बृ.६।२।१ ७) | 
इति श्रुतौ बहुत्वेन वासाधिकरणत्वेन च विशेषिता लोका: । गन्तारश्च TTS 
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विशेषिता इति न परं ब्रह्म तत्‌ | किंतु कार्यमेवेत्यर्थ: | लोकपदं तज्जन्यभोगपरम्‌ | 
तेन तस्यैकत्वेपि विविधभोगज्ञापनाय बहुवचनं घटते ॥४ 1३ ।९ ॥ 
तत्र ब्रह्मशब्दप्रयोगे हेतुमाह | 
सामीप्यात्तु तद्यपदेशः ।४।३।१०॥ 

तछ्ोकस्थितानां नान्यलोकव्यवधानं परप्राप्तौ किंतु तत एवेति परब्रह्मसामीप्याद्‌ 
ब्रह्मत्वेन व्यपदेशः कृतः | तुझब्दस्तु वस्तुतो ब्रह्मत्वं व्यवच्छिनत्ति ॥४।३।१०॥ 

ननु-आब्रह्मभुवनाछोकाः पुनरावर्तिनोर्जुन (भ.गी.८।१६) इति वाक्यात्ततः 
पुनरावर्तते | अत्र तेषामिह न पुनराबृत्तिरस्तीति पठ्यत इति परमेवात्र ब्रह्मशब्देनो च्यत 
इति प्राप्त उत्तरं पठति । | 

कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातः परमभिधानात्‌ ॥४।३।११ ॥ 

कल्पसमाप्तौ कार्यस्य ब्रह्मलोकस्य नाशे सति तदध्यक्षेण चतुर्मुखेन ब्रह्मणा 
सहातो ब्रह्मण: सकाझात्परमीश्वरं प्रासो त्यतो पुनरावृत्तिश्रुतिर्न विरुध्यते । अत्र 
प्रमाणमाह | अभिधानादिति । श्रुतौ तथाभिधानावित्यर्थः । सा g- 
वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थाः संन्यासयोगाद्‌ यतयः Yate: । ते ब्रह्मलोके तु 
परान्तकाले परामृतात्परिमुच्यन्ति सर्वे (मुं.३।२।६) इति । परान्तकाल इत्यत्र 
परझाब्देन ब्रह्मणः पूर्णमायुरुच्यते ॥४।३।११॥ 
कत्थ श्रुतिं प्रमाणत्वेनोक्त्वा स्मृतिमप्याइ | 

स्मृतेश्च ॥४।३।१२॥ 


| ब्रह्मणा सह ते सर्वे संप्रासे प्रतिसंचरे । परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ 
इति स्मुत्यापि स एवार्थः प्रतिपाद्यते ॥४।३।१२॥ | 
अत्र सिद्धान्तमाह | 
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परं जैमिनिर्मुख्यत्वात्‌ te 13123 ॥ 


स एतान्‌ ब्रह्म गमयति (छां.४।१५।५) इत्यय ब्रह्मपदेन परमेव ब्रह्मोच्यते । 
इति जैमिनिराचार्यो मन्यते । कुतः मुख्यत्वात्‌ । बृहत्त्वादिधर्मविशिष्टं हि | 
ब्रह्मपदेनोच्यते। dep परमेव ब्रह्म भवतीति मुख्या वृत्तिर्त्रह्मपदस्य परस्मिन्नेवान्यत्र | 


गौणी । तथा च मुख्यगौणयोर्मध्ये मुख्यस्यैव बलिष्ठत्वात्‌ तथा ॥४।३।१३॥ 
दर्शनाच्च ।॥४।३।१४॥ 


स एनं देवयानं पन्धानमापद्याग्निलोकमागच्छति स वायुलोकं स वरुणलोकं स | 
इन्द्रलोके स प्रजापतिलोकं स ब्रह्मलोकम्‌ (कौ.१।३) इति | 
कौषीतकि श्रुतेरग्रयादिलो कप्रासिवदविशेषेणैव प्रजापतिलो कप्राप्त्यनन्तरं ब्रह्मलोकप्राप्तिं | 
दर्शयति । न हि तत्र ब्रह्मलोकशब्देन कार्यः स उच्यत इति वक्तुं शक्यम्‌ । पार्थक्येन | 





प्रजापतिलो कस्योक्तत्वात्‌ | अपरं चये चेमेरण्ये श्रद्धातप इत्युपासते | 
तेर्चिषमभिसंभवन्ति(छां.५ ।१०।१) इति छान्दोग्यश्रुतिं विषयीकृत्य ह्यर्चिरादिना | 


तत्प्रथितेः (ब्र.सू.४॥३॥१) इत्युपकम्याचार्येण कृतोन्यत्रार्चि:शब्दस्याभावात्‌ । तत्र 
चान्ते ब्रह्म गमयतीत्युच्यते | तथा च छान्दोग्येनुक्तानामन्यत्रो क्तानां लोकानां 
मार्गैक्यसिध्यर्थ तत्रैव संनिवेशो वायुमब्दात्‌ । तडितोधिवरुणः (ब्र.सू.४।३।३) 
वरुणाच्चाधीन्द्रप्रजापती (ब्र .सू.४ 13 ।४) इत्यन्तेनोक्तः | एबं सत्यादाबर्चिषं ततो हस्ततः 
सितपक्षं तत: संवत्सरं ततो वायुं ततो देवलोकं तत आदित्यं ततश्रन्द्रमसं ततो विद्युत 
ततो वरुण तत इन्द्रं ततः प्रजापति ततश्चामानवेन पुरुषेण ब्रह्मप्राप्तिरिति निर्णय: संपद्यते 
। एवं सति प्रजापतिलोकादन्यस्य कार्यब्रह्मलोकस्यासंभवात्‌ तच्छङ्कापि भवितुं नाईति 


यद्यपि तथापि व्यासो क्तमार्गैक्यममन्वानस्तथाबददिति ज्ञायते । परंतु वेदार्थनिर्णयार्थमेव | 


प्रवृत्तत्वादू भगवदवतारत्वाचच तदुक्तएव शास्त्रार्थ इति मन्तव्यम्‌ | किंच स प्रजापतिलोकं 


स ब्रह्मलोकम्‌ (कौ.१।३) इत्यत्र ब्रह्मपदस्य परवाचकत्वं तेनापि वाच्यं चेत्‌. | 


तदृष्टान्तेनान्यत्रापि तथैव वाच्यम्‌ | बाधकाभावात्‌ | 
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ननु परस्य व्यापकत्वान्चिर्विशेषत्वाञ्च न गन्तव्यतो पपद्यते l 
जीवस्याप्यविद्यो पाध्यवच्छिन्नतादशायां परब्रह्मणि aA च 
वस्तुतो भिन्नत्वात्‌ स्वरूपेणावस्थानमेव भवतीति न गन्तृत्वमप्युपपद्यते । तस्यैवाभावात्‌ 
। जीवत्वदशायां तूपाध्यवच्छेदाद्‌ गन्तृत्वं जीवस्यापरस्य ब्रह्मणश्चविद्यकरूपनामवत्त्वेन 
गन्तब्यता चोपपद्यते | उपासनाफलत्वादस्य गमनस्यो पास्यस्य च सगुणत्वेन 
तत्प्राप्तेरेवो चितत्वाच्च निर्गुणब्रह्मविद्यावतो गन्तृत्वासंभव इत्युक्तमतो बादरिमतमेव 
साधीय: | न च ब्रह्मपदस्य मुख्यार्थत्वमुक्तरीत्यात्र 
संभवत्यतोत्रामुख्यार्थत्वमेवानुसर्तन्यमिति चेत्‌ । स्यादेतदेवं यद्यौपाधिकमुपास्यरूपं 
जीवत्वं वा स्याद्‌ नत्वेवम्‌ । प्रकृतैतावत्त्वं हि प्रतिषेधति (बर.सू.३।२।२३) इत्यादिभिः 
तदुणसारत्वाच्च तद्व्यपदेशः (ब्र.सू.२।३।२९) इत्याद्यधिकरणैः श्रुत्यर्थनिर्णयेन ब्रह्मणि 
बिशेषाणामौपाधिकत्वस्य जीवपुरुषोत्तममाभेदस्य च पुरस्तादेव निरस्तत्वात्‌ | न च 
व्यापकत्वं गन्तव्यत्वे बाधकम्‌ । प्रारब्धभोगं विना तत्य्राप्त्यसंभवाद्‌ यदा यत्र 
तद्धोगसमाप्तिस्तदा तत्र तत्प्राप्तेर्निष्प्रत्यूहत्वात्‌ । 

किंच । उपास्यरूपाणां सर्वेषां निर्गुणत्वमेवोपासकस्य । पर सगुणत्वेन 
तत्तारतम्यात्‌ फलतारतम्यम्‌। यस्तु भगवदनुग्रहेण पराकृ तगुणरहितोभूत्‌ a 
निर्गुणब्रह्मविद्यावानित्युच्यते | ताइशस्यैव मुक्तिप्रकारद्वयमुक्त सद्यामुक्तिममुक्तिभेदेन । 
न तस्मात्प्राणा उत्कामन्त्यत्रैव समवलीयन्ते ब्रहीव सन्‌ ब्रह्माप्येति (बु.४1४ 1२२) 
इत्यादिश्रुतिस्तु प्रारब्धरहितविषया । निर्गुणब्रह्मविद्यावतोषि प्रारब्धभोगस्तु ou 
` वाच्योन्यथा प्रवचनासंभवेन ज्ञानमार्ग wie । ते ब्रह्मलोके तु परान्तक 

l श्रुतिरपि परान्तकाल एव नपा प्रारन्धभोगसमासिस्तद्धिषयिणीति 
ou a वेदान्तविज्ञानेत्याद्युक्तधर्मविशिष्टानां मुक्ती विलम्बो नोपपद्यत इति 


दिक्‌ ॥४।३।१४॥ 
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नच कार्ये प्रतिपत्त्यभिसंधिः ।।४।३।१५॥ 
अपि च - ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै २।१) इति संक्षेपेणो कत्वा तदेषाभ्युक्ता इति | 
तद्विवरिकामृचं प्रस्तुत्य सोक्ता । सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यो वेद निहितं गुहायाम्‌ परमे 
ब्योमन्‌ । सोश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता (तै.२।१) इति | 
अन्रोपकमानुरोधेन परेणैव ब्रह्मणा सह सर्वकामभोगलक्षणा प्रतिपत्तिरुच्यत इति कार्यरुपे 
वस्तुमात्रे प्रतिपत्तिर्न क्कापि श्रुतेरभिप्रेतातोत्रापि परमेव ब्रह्मपदेनोच्यते । 

ऋगर्थस्त्वानन्दमाधिकरणे प्रपञ्जित इति नात्रोक्त: ॥४॥३॥१५॥३॥ 

३ अप्रतीकाधिकरणम्‌ । 
अप्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायण उभयथा 
दो षात्तत्क्र तुश्च ।४।३।१६॥। 

क्र ममुक्त्यधिकारिणः प्रारब्धं भुक्त्वामानवेन पुरुषेण प्रापिताः परमेव ब्रह्म 
प्राप्नुवन्तीति सिद्धम्‌। तत्रेदं संदिह्यते | अर्चिरादिलो कप्रापिरह्यपासनाविशेषफलम्‌ | 
एवं सत्यमानबः पुरुषस्तान्‌ सर्वान्‌ ब्रह्म प्रापयत्युत कांश्चिदेवेति | किमत्र युक्तम्‌ । 
सर्वानेबेति । यतोर्चिरादिमार्गगतानामन्ते ब्रहमप्रापणार्थमेव स नियुक्तस्ततोन्यथाकरणे | 
हेत्वभावात्तथैव स कर्तेति प्रासे । | 
उच्यते । श्रुतौ बह्यत्वेनैव सर्वत्रोपासनाया उक्तत्वादुपास्येषु भगवद्विभूतिरूपत्वेन 
शुद्धब्रह्मरूपेष्वप्यतथात्वं ज्ञात्वा श्रुर्तिर्व्रह्मत्वो पासनाया: फलसाधनत्वं वदति | न 
तूपास्ये ब्रह्मतामपीति मन्वाना य उपासते ते प्रतीकालम्बना इत्युच्यन्ते | तथा च सत्यपि | 
वे दविहितत्वेनो पासनाया: कृ तत्वेन सफलत्वात्‌ | 
तत्फलकत्वेनोपासकानामर्चिरादिलो कप्राप्वपि तानमानबः पुरुषो ब्रह्म न प्रापयति किंतु | 
शुद्धबरहमत्वं ज्ञात्वा य उपासते तानेव ब्रह्म प्रापयतीति बादरायण आचार्यो मन्यते । तत्र 
हेतुमाह । उभयथा दोषादिति । वस्तुतो यद्रह्रूपं तत्राबरह्मत्वनिश्चय उपासनार्थं च 
ब्रह्मत्वेन भावनमेवमुभयथा करणे दोष: संपद्यत इति तस्य न ब्रह्मप्राप्तावधिकारो स्तीतिं 
युक्त तदनयनमित्यर्थः | तथा च श्रुति: | असन्नेव स भवति | असद्‌ ब्रह्मेति बेद चेत्‌ | 
(तै.२।६) इति । योन्यथा सन्तमात्मानमन्यथा प्रतिपद्यते । किं तेन न कृतं पापं ` 
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चौरेणात्मापहारिणा इति । एवं ज्ञानमार्गीयव्यवस्थामुकत्वा भक्तिमार्गीयस्यापि तामाह । 
तत्कर्तुश्रेति । सर्व मद्भक्तियोगेन (भा.११।२१।३३) इति वाक्यान्न 
तस्योपासनापेक्षेति न प्रतीकादिसंभावना। तत्र कथंचिद्यदि वाञ्छतीति 
वाक्यादिच्छामात्रेण तद्भोगकरणानन्तरं प्राचीनभगवद्भजनलक्षणकतुश्च नीयत इत्यर्थः | 
बस्तुतस्तु भक्तस्यामानवपुमपेक्षाभाबात्‌ स्वयमेव ब्रह्मलोकान्‌ प्राप्नोतीति ज्ञापनाय 
प्रथमान्त उक्त: | ननु ब्रह्मणोधिकं न किंचिदस्ति । न तत्समश्राभ्यधिक श्च 
इञ्यते (श्वे.६ ।८) इति श्रुतेः । एवं सति च्छान्दोग्ये सनत्कुमारनारदसंबादे - स यो नाम 
ब्रह्मेत्युपास्ते (छां.७।१।१) इत्यादिना नामवाङ्मनः संकल्पचित्तध्यानविज्ञानादीनां 
ब्रह्मत्वेनो पासनमुत्तरोत्तरं पूर्वस्मात्‌ पूर्वस्माद्‌ भूयस्त्वं चोच्यतेतो न ब्रह्मत्वं 
्वेषामुपास्यानां वक्तुं शक्यमिति चेत्‌ मैवम्‌ । विभूतिरूपाणां नियतफलदातृत्वाद्‌ येन 
रुपेणाल्पफलदानं तत्राधिकगुणप्राकट्ये प्रयोजनाभावात्‌ तावन्मात्रगुणप्रकटनं येन रूपेण 
ततोधिकफळदानं तत्र ततोधिकगुणप्रकटनमिति पूर्वस्मादाधिक्यमुच्यतो एवमेव सर्वत्र । 
नियतफलदानं तु स्वतन्त्रेच्छत्वाछीलारूपमिति नानुपपन्न किंचित्‌ । 
प्रतिमादिष्वावाहनेन संनिहिते विभूतिरूपे तद्भावनं पूजामार्गे । भक्तिमार्गे तु भकत्या तत्र 
प्रकटे तथा । गुरी तु झाब्दे परे च निष्णातं ब्रह्मणीति विशेषणवत्तेन भगबदावेशात्‌ तत्र 
तदद्भावनमिति सर्वमबदातम्‌ । अपि च बादरिजैमिनिमतो क्त्यनन्तरं स्वमतो क्त्या 
तत्समानविषयत्बमत्रापीत्यवगम्यते l तत्र q 
कार्यब्रह्मलो क प्राप्तिपरब्र ह्मप्राप्तिविषयत्वमुक्त पूर्वोत्तरपक्षभे देन । बादरिमते 
सविशेषस्यैबोपास्यत्वादिदोषाणां चाविद्यकत्वादुपासनाना सर्वासां प्रतीकतद्वूपत्वमेव 
सिध्यति | एवं सत्यप्रतीकालम्बनान्नयतीति वदता व्यासेन बादरिमतानुसारिण 
उपासकस्य न कस्यापि ब्रह्मप्राप्तिरिति ज्ञाप्यते । 
बसतुतस्तूपासनायामुपास्यस्वरूपहानस्पाप्यबृत्याचनम TET ७ तदभावेन 
निरङ्गत्वादर्चिरादिप्राप्तिरपि न संभवति किं पुनर्त्रह्मण इति निगूढाशयो व्यासस्य । एव 
i aq व्यासाभिमतेति सिद्धम्‌ । ये तु 
सति परप्राप्तावेबोपोद्धलकमुक्त भवतीति तदतो ब्प्रासिरिति 
प्रतीकेष्वब्रह्वकर्तुत्वं वदन्तः प थात्वेपि वचनबलात्‌ तद्वता त्र 
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बदन्ति । तत्रेदमुच्यते | वचनं तु वस्तुसतः पदार्थस्य बोधकं न तु कारकमतस्तबेद्‌ 
बोधयति तदाप्रतीकालम्बनान्नयतीति व्यासोकत्यविरोधाय तत्राप्यप्रतीकत्वमूरीकार्यम्‌ | 
अन्यथा पञ्चाम्रिविद्यानिरूपिकां श्रुति पश्यन्नेवं स न वदेत्‌ । न चौत्सर्गिक पक्षमाश्रित्य 
तथोक्तमिति वाच्यम्‌ | तस्य बाधकापनोद्यत्वाद्चनस्य चोक्तन्यायेनाबाधकत्वात्‌ । यत्र 
वचनस्य बाधकत्वमुच्यते तत्र बाधबोधकत्वमेव | न तु तथात्वमित्युपेक्षणीयास्ते | ननु 
मनःप्रभृतीनां शुद्धब्रहमत्वेमनो ब्रह्मोपास्ते इति वदेन्न तु प्रकारवाचीतिराब्दरिरस्क 
ब्रह्मपदमत उपासनाप्रकारावच्छेदकत्वमेव ब्रह्मपदस्य न तु स्वरूपनिरूपकत्बमिति चेद्‌ 
edd शन्दार्थानबगमविजुम्भितमेव | यतो मन उपास्सवेत्युक्त्वा तदुपासनाफलं 
यावन्मनोगतं तत्रास्य कामचारो भवतीति बदिष्यंस्तदुपासनाया एतत्फलसाधकत्वे 
प्रयोजकरूपाकाङ्घायामाइ | मनो ब्रह्मेति । इति शब्दोत्र हेतुत्ववाची | तथा च यतो 
मनो ब्रह्मातो हेतोस्तदुपासनं ताइक्‌फलसाधकमित्यर्थः | अत एव मनो हि ब्रह्म मन 
उपास्स्वेति पूर्वमुक्तम्‌ । सर्वत्रैवमेव ज्ञेयम्‌ ॥४।३।१६।४॥ 


५ विशेषाधिकरणम्‌ । 
विशेषं च दर्शयति ।॥४।३।१७॥। 


स्वाण्युपास्यानि रूपाणि ब्रह्मरूपाण्येबेति तदुपासकानां परप्रापिरेवेति सिद्धम्‌ | 
तत्रेदं चिन्त्यते । ज्ञानमार्गीयाणां भक्तिमार्गीयाणां चाविरोषेणेव परप्रासिरुत 
कश्चिद्विशेषोस्तीति । तत्रोभयोरपि ब्रह्मोपासकत्वेना। विशेषेणैव फलं भवतीति प्रापे 
प्रत्याह । विरोषं च श्रुतिदर्शयति । तैत्तिरीयके पठ्यते | ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ 
(तै.२।१) इति गूढाभिसंधिना सामान्यत एतावदुक्त्वा गूर 
तमुद्धास्यन्त्यतिगो प्यत्वमस्मिन्नर्थेनुमवै कवेद्यत्वं च ्ञापयन्त्याह-तदेषाभ्युक्ता | सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म । यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌ । aad सर्वान्‌ कामान्‌ सह | 
ब्रह्मणा विपश्चिता (ते.२।१) इति । तत्पूर्वोक्तं प्रतिपाद्चत्वेनाभिमु खी कू त्यै गुक्ता 
तदनुभवकर्तृभिरिति शेष: । ब्रह्मविदक्षरबरह्मविदाप्नोति सांन्निध्यादक्षरमे वाप्नोति | 
एतावानर्थो यो बेदेत्यन्त्यरचोक्तः | अथ परमोप्नोतीत्यस्यार्थ उच्यते निहितमित्यादिना । 
अत एव मध्ये क्रि यापदमु भयसंबन्धितवज्ञापकमुक्तम्‌ । तत्प्राप्तिश्व मर्यादापुष्टिभेदेन देषा | 
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| तत्रादौ मर्यादायामुच्यते | इहायमाशयो ज्ञेयः | नायमात्मा प्रवचनेन (मु ३।२।३) 
इति श्रुत्या भगवद्धरणातिरिक्तसाधननिरास: क्रियते पुरुषोत्तमप्राप्ता | एवं 
सत्यक्षरब्रह्मज्ञानस्य तत्साधनत्व उच्यमाने तद्विरोधः स्यात्‌ | तेनैवमेतदर्थो निरूप्यते । ` 
ब्वानमार्गीयाणामक्षरज्ञाने नाक्षरप्रासिस्तेषां तदैकपर्यवसायित्वात्‌ । भक्तानामेव 
पुरुषो त्तमपर्यवसायित्वात्‌ । तदुक्तं भगवद्गीतासु - एबं सततयुक्ता ये (भ.गी. १२।१) 
इति प्रश्ने-मय्यावेइय मनो ये माम्‌ (भ.गी. १२।२) ये त्वक्षरमनिर्देश्यम्‌ । 
(भ.गी.१२।३) श्रीभागवते च - भक्त्याहमेकया ग्राह्य: (भा. ११।१४।२१) 
तस्मान्द्मक्तियुक्तस्येत्युपक्र म्य-न ज्ञानं न च वैराग्यं प्रायः श्रेयो भवेदिह 
(भा.११।३०।३१) इत्यादिना । तथा च ब्रह्मविदं चेद्भगवान्‌ वृणुते तदा भक्तिरुदेति | 
तत्प्रचुरभावे सति स्वयं तद्‌ हृदि प्रकटीभविष्णुः स्वस्थानभूतं व्यापिवैकुण्ठं तदुहायां 
हृदयाकाशे प्रकटीकरोति तत्‌ परमव्योमशनब्देनो च्यते । अलौकिकप्रयोगेण 
तस्यालौकिकत्वं ज्ञाप्यते | यथा स्वस्थापितं वस्त्ववश्यं दर्शनयोग्यं भवति तथात्र 
भगवानपीति ज्ञापनाय निहितमित्युक्तम्‌ । तथा च परमाप्नोतीति पदविवृतिरूपत्वादस्य 
गुहायां परमे व्योम्नि निहितं यो वेद स नास्य प्राणा उत्कामन्तींहैव समवलीयन्ते रह्मैव 
सन्‌ ब्रह्मैव सन्‌ ब्रह्मोपैति (बु.४।४।२२) इति श्रुत्युक्तरीत्या परमाप्नोतीत्यर्थः संपद्यते 
। अथ शुद्धपुष्टिमार्गेङ्गीकृ तस्य व्यवस्थामाह | सोश्नुते (त्तै.२।१) इत्यादिना । 
अत्रायमभिसंधिः | यथा स्वयं प्रकटीभूय लोके लीलां करोति तथात्यनुग्रहवशात्‌ 
स्वान्तः स्थितमपि भक्तं प्रकटीकृत्य तत्स्रेहातिशयेन तद्वशः pe म 
कारयतीति स भक्तो ब्रह्मणा परब्रह्मणा पुरुषोत्तमेन सह सर्वान्‌ कामा 

चकारादुक्ता श्रुतिः स्मृतयश्च संगृह्यन्ते । एवं सति ब्ञानमार्गीयाणामक्षरप्रासिरेव । 
भक्तानामेब पुरुषोत्तमप्रासिरिति सिद्धम्‌ ॥४।३।१७॥५॥ 

इति श्रीवे दन्यासमतवर्ति्रीबभाचार्यविरचिते ब्र ह्मसूत्राणुभाष्ये 
चतुर्थाध्यायस्य तृतीय: पाद: ॥४ 13 Il 


नेट नट नर 
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चतुर्थाध्याय तृतीयपाद 
अर्चिराद्यधिकरण 


अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि जिस प्रकार ज्ञानमार्गीय जीव अर्चिरादिमार्ग से होकर क्रम 

क्रम से मोक्ष प्राप्त करते हैं उसी तरह मर्यादामार्गीय भक्त अर्चिरादिमार्ग से होकर क्रम क्रम से मोक्ष 

प्राप्त करते है या शीघ्र ही ? इसका सरल उत्तर तो यह है कि ज्ञानमार्गी जीवों में से किसी को क्रम क्रम 

से मोक्ष प्राप्त होता है और किसी को शीघ्र ही, उसी प्रकार मर्यादामार्गी भक्तों को भी मोक्ष मिलता 
और किसी को शीघ्र ही तब सूत्रकार कहते हैं कि- 


अर्चिरादिना तत्प्रथितेः।४।३। १। 


सूत्रार्थ- अर्चिरादिमार्ग तो ज्ञानमार्गीय जीवों के जाने का होता हे,'मर्यादामार्गीय भक्तों के लिये 
नहीं, कारण कि अर्चिरादिमार्ग ज्ञानमार्गीय जीवों के लिये ही श्रुति में कहा है । मर्यादामार्गीय भक्त के 
लिये नहीं, मर्यादामार्गीय भक्त को तो शीघ्र ही मुक्ति मिलती है । 


सूत्रभाष्य- 'अर्चिरादिमार्ग का जिस प्रकार निरूपण है वहां ज्ञानमार्गीय को ही लक्ष्य में रखकर 
निरूपण किया गया है, इसलिये इसको ही इस मार्ग से जाने का होता है, अब यह मार्ग एक ही है इस 
बात का निरूपण नीचे दिया गया है । (छान्दोग्य उपनिषद्‌ में जो) पंचाग्निविद्या का निरूपण है वहां 
कहा है कि “तद्‌ ये इत्थं विदुर्ये च इमे अरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते ते अर्चिषमभि संभवन्ति, 


अर्चिषो अहः अह्यः आपूर्यमाणपक्षम्‌' जिन लोकों को (इस पंचाग्नि विद्या का) इस प्रकार का | 


ज्ञान है और जो लोक जंगल में रहकर ईश्वर श्रद्धापूर्ण जीवन का अर्थात्‌ प्रभु रखे वैसे संतोषपूर्वक 


रहना, सुख में इठलाना नहीं, दु:ख में घबराना नहीं आदि-आदि सहन करते है । यह तप है । ऐसा | 


जानकर धर्म परायण जीवन जीते हैं वे यह लोक छोड़कर पहले अर्चिलोक में जाते हैं, वहां से दिवस 
लोक में, वहां से शुक्ल पक्ष लोक में आदि, इस प्रसंग में भक्तों को नहीं, परन्तु ज्ञानियों को उद्देश्य कर 
इस तरह की गति का निरूपण है | श्रीमदभगवत्‌ गीता में भी अग्निर्ज्योतिरहः शुक्लः ' (भ.गी.८।२४।) 
इस लोक में 'ब्रह्मविदोजना:' अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी लोकों की बात है अर्थात्‌ अर्चिरादिमार्ग ज्ञानमार्गीयों 
के लिये है, “भक्तों के लिये नहीं, ये तो सीधे भगवल्लोक में जाते हैं । यह कही गयी बात तो संगतिं 
प्रदर्शन को पूर्ण करने वाली है, अर्चिरादिमार्ग के निरुपण का प्रसंग पैदा ही कैसे हुआ यह बताना शेष 


ou इस 1 का मुख्य विषय तो अर्चिरादि मार्ग का विस्तृत निरूपण है, इसलिये नीचे की चर्चाका 
रूपण है । 


अब विचार इस प्रकार करते हैं- छान्दोग्य उपनिषद्‌ में ' 
पि में 'अथ या एता हृदयस्य नाड्यः, ता 
पिंगलस्य अणिम्नस्तिष्ठन्ति शुक्ल स्यनीलस्य पीतस्य लोहितस्येति न F 


अर्थात्‌ भार्डियाँ i Sats र: रागी tize: „Muthulakshmi Research 
जो यह हदय की भाडिँयौँ हॅव (के रंग रंग का सूक्ष्म रस उसको लेकर अपने-अपने 








असौ वा आदित्यः पिंगलः | 
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करती है । यह रस सफेद, श्याम, पीला, उसी तरह लाल भी है सामने दूर दिखता सूर्य भी नारंगी है । 
इस प्रकार आरम्भ कर नाड्यां सूक्ष्म दृष्टि से नारंगी रंग की सूर्य की किरणे हैं इस तरह कहकर आगे 
ऊपर कहा गया है कि 'अथ यत्रै तद्‌ अस्माच्छरीरादुत्क्रामति अथ एतैरेवरश्मिभिः ऊर्ध्व 
आक्रमते' (छा.६।८।५) अर्थात्‌ नाडी जब जीव इस शरीर में से बाहर निकलता है तब यह नाडी रूपी 
किरणों द्वारा ऊपर जाता है | इस प्रकार शरीर में हो वहां तक नाडी से और शरीर छोड्ने के पश्चात्‌ सूर्य 
की किरणों द्वारा जीव परलोक-प्रयाण करता है । यह परलोक प्रयाण का मार्ग और 'ते अर्चिषममि 
संभवन्ति, अर्चिषः अहः' अर्थात्‌ यह अर्चिलोक में जाता है। इस प्रकार परलोक-प्रयाण का दूसरा 
मार्ग 'स एतं देवयानं पन्थान मापाद्य अग्निलोकमागच्छति' अर्थात्‌ यह जीव देवयान मार्ग द्वारा 
अग्निलोक में आता है । इस प्रकार का तृतीय मार्ग 'स यदा वै पुरुषः अस्माल्लोकात्‌ प्रैतिस 
वायुमागच्छति' अर्थात्‌ यह जीव जब इस लोक को छोड़कर परलोक की ओर प्रयाण करता है तब 
यह वायु लोक में पहले आता है । इस प्रकार का चतुर्थ मार्ग और 'सूर्यद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति' 
अर्थात्‌ शुद्ध हुए ये जीव सूर्य द्वारा परलोक प्रयाण करता है इस प्रकार यह पंचम मार्ग है, अब इस तरह 
अलग-अलग अनेक परलोक प्रमाण मार्ग होने से फिर एक अर्चिमार्ग को मुख्य किसलिये रखा ? 
अथवा यह परलोक प्रयाण के सभी मार्ग अर्चिमार्ग ही कहलाते है इस प्रकार मान लेना उचित है 
इसलिये तो (छान्दोग्य उपनिषद्‌ में) 'अथ एतयोः पथोः न कतरेणचन ' अर्थात्‌ जिनको परलोक 
प्रयार्णार्थ इन दो में से एक हाथ नहीं आता उनके लिये “जायस्वप्रियस्व इति तृतीयं स्थानम्‌' अर्थात्‌ 
बारम्बार जन्म ले और मरे, इस प्रकार महाकष्टकारी तृतीय ही मार्ग बताया गया है | अब जो अर्चिमार्ग 
एक ही हो तो फिर इस मार्ग को तृतीय किसलिये कहें ? अर्थात्‌ श्रुति में वर्णित अनेक मार्गों में से यह 
तीसरा मार्ग है । "इसलिये ये अलग अलग प्रकरणों में अलग अलग उपासनाओं का निरूपण है और उन 
उपासना के फलरूप एक दूसरे से अलग ये सभी स्वतंत्र परलोक प्रयाण मार्ग ब्रह्म प्राप्ति के लिये हैं इस 
प्रकार मानना उचित हैं । 

(इस प्रकार पूर्वपक्षी ने जब कहा) तब सिद्धान्ती कहता है (श्रुति में) इन सभी मार्गों के लिये 
अर्चिमार्ग जैसा कोई एक विशेष नाम नहीं है । जिससे इन सभी मार्गों को स्वतन्त्र मार्ग मान सकें, 
इसलिये उचित मानना तो यह है कि अर्चिमार्ग नाम प्रसिद्ध परलोक प्रयाण का यह एक ही मार्ग है और 
अग्निवायु आदि तो ये मार्ग ऊपर के अलग अलग स्थान हे । एक मार्ग पर रहने वाले स्थानों में नाम 
पृथक्‌ पृथक्‌, और इनको लेकर मार्गों को अलग अलग नहीं कर सकते है, कारण कि ऐसा कहे और 
ऐसा माने तो अनावश्यक अधिक मानना पड़ेगा । 

अब पूर्वपक्षी इस प्रकार कहे कि अथएतैरैव रश्मिभिः' अर्थात्‌ (जीव) इन किरणों द्वारा ही 
ऊपर जाते हैं । इस प्रकार श्रुति वाक्य में किरणों द्वारा ही और दूसरे किसी प्रकार नहीं इस प्रकार जो 
भारपूर्वक कहा है वह निरर्थक की जाता हकर कि इस प्रकार कहनेष्से"अर्चिमार्ग को अवकाश 
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नहीं रहता और यह किरण मार्ग की बात है वहां अर्चिमार्ग का नाम निर्देश भी नहीं । “तो इसका उत्तर 
यह है कि' इस स्थान पर जीव देह को किस प्रकार छोड्ता है इसकी बात है । किस मार्ग से जाकर ब्रहम 
पराप्त करता है इसकी बात नहीं । कारण कि वहां आरम्भ में 'अथ यत्रैतद्‌ अस्माच्चशरीराद्‌ 
उत्क्रामति, अथ एतैरेव रश्मिभिः र्ध्वं आक्रमते अर्थात्‌ अब जब यह जीव इस शरीर को छोड्ता 
है तब इन किरणों द्वारा ही ऊपर जाता है । इस प्रकार देह छोड़ने के प्रकार की ही बात है । और इसके 
पहले 'अथ या एता हृदयस्य नाड्यः' अर्थात्‌ अब, जो इस हृदय की नाड़ियां है इस प्रकार आरम्भ 
कर इसमें रहने वाला नारंगी रंग और सूर्य एक ही है, ये अलग नहीं ऐसा कहकर ' तद्‌ यथा महापथ 
आततः उभौ ग्रामौ गच्छति, इमं च अमु चं, एवमेव एता आदित्यस्यरश्मय उभौ लोकौ 
गच्छन्ति, इमं च, अमुं च, अमुष्माद्‌ आदित्यात्‌ प्रातयन्ते ता आसु नाडीषु सृप्ताः आभ्यो 
नाडीम्यः प्रतायन्ते ते अमुष्मिन्‌ आदित्ये सृप्ताः अर्थात्‌ जिस तरह एक राज मार्ग फैला हो वे दोनों 
गांवों को जोड़ता है, यह एक गांव और सामने दूसरा गांव उस तरह इस सूर्य की किरणे दोनों लोको को 
जोड़ती है इस लोक और परलोक को, जो पहले सूर्य में से किरणें निकलती है बह इन नाडियों में आकर 
मिली है और जो किरणें इन नाडियों में से निकली है वे पहले सूर्य में जाकर मिली है । इस प्रकार के 
वाक्य तक में सूर्य की किरणे नाडियों में फैली हुई है । इस प्रकार कहकर आगे ऊपर कहा है कि अथ 
यत्रैतद्‌ अस्मात्‌' अर्थात्‌ अब जब यह जीवात्मा इस शरीर में से बाहर निकलता है' आदि और इस 
प्रकरण के उपसंहार में “शतं चैका हृदयस्थ नाड्यः, तासां मूर्धानमभिनिःसृतैका, तयोर्ध्वमायन्‌ 
अमृतत्वमेति, विष्वङ्‌ अन्याउत्क्रमणे भवन्ति’ अर्थात्‌ हृदय में एक सो नाड़ियां है उनमें से एक 
मस्तक की ओर निकली हुई है उस द्वारा जो जीव बाहर निकले उसको मोक्ष प्राप्त होता है, बाकी की 
नाडिया तो 'मोक्षेतर गति अर्थात्‌ स्वस्व कर्मानुसार पुनर्जन्म लेने वालों के लिये देह से बाहर निकलने 
के लिये है, इस तरह (कहा हैं) इस रीति से आरम्भ में और अन्तिम में देह में से जीव बाहर किस प्रकार 
निकले इसका निरूपण है, किस मार्ग से होकर परब्रह्म को प्राप्त करता है इसका निरूपण नहीं है 
इसलिये ' अथ एतैरेब रश्मिभिः अर्थात्‌ इन किरणों के मार्ग से ही पर ब्रह्म प्राप्त होता है, दूसरे मार्ग 
से नहीं आदि, जो कठिनाई ऊपर दिखायी है वह और इसका स्पष्टीकरण निरर्थक है । 


अब सिद्धान्ती का मत यह है कि ब्रह्म प्राप्ति कराने वाला, एक ही मार्ग है (और यह अर्चिमार्ग) 

और भिन्न-भिन्न श्रुति वाक्यों में जो पृथक्‌-पृथक्‌ नामों का निरूपण है वे तो इस मार्ग पर से अलग 

अलग स्थल है | “तो, अब, पूर्व पक्षी इस बात का विरोध करते हुए इस प्रकार कहते हैं श्रुति किसी एक 

स्थान पर भी इन सभी स्थलो का निरूपण नहीं कर कहीं किसी स्थलों का और कही दूसरे स्थलों का इस 

तरह निरूपण क्यों करती है ? (इसके उत्तर में सिद्धान्ती कहते है कि) श्रुति कोई एक स्थान का 
निरूपण नहीं करती कहीं किसी स्थल का और कहीं दूसरे स्थल का निरूपण कैसे करती है ? 'इसकें 

उतर मे सिद्धान्ती कहता, किडा समस्यलोकोणक साधनाने एक मार्ग पर के सभी... 
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स्थलों का ज्ञान आ जायेगा इसके लिये (तब पूर्वपक्षी कहता है कि) भाई जो तू इस प्रकार कहता है तो 
जिसको “अपनी एक ही शाखा के वेद का अभ्यास किया है और, दूसरी शाखा के वेद का जिसको ज्ञान 
नहीं, उसका क्या होगा ? इसको कब सभी स्थलों का ज्ञान हो सकेगा ? इसलिये इसकी पूर्ति में तो यह 
श्रुति अधूरी ही है “इसके उत्तर में सिद्धांती ऐसा कहते हैं, जिसने सभी शाखाओं का अभ्यास किया 
है उसको लक्ष्य में रखकर 'श्रुति किसी स्थल, मार्ग स्थल का और दूसरे स्थल पर दूसरे मार्ग का 
निरूपण करती है । “यह इस प्रकार समझकर इसका सर्व शाखाध्यायी सभी स्थल मिलाकर, इनको 
यथा स्थान रखे तो समग्र मार्ग का ज्ञान मिल जायेगा । “तब पूर्वपक्षी कहता है कि, यह ठीक नहीं, कारण 
कि यह अशक्य है । (कारण कि) वेदाध्ययन के विषय में जो वेदाज्ञाहै वह अपनी अपनी शाखा के 

वेदाध्ययन के लिये है नहीं कि सभी शाखाओं के वेद के अध्यन के लियें' इसलिये श्रुति ने जो कोई 
अपनी अपनी शाखाओं के वेद में कहा है वह अपनी अपनी शाखा हेतु ही है । उपरांत “उपसंहार अर्थात्‌ 
भिन्न-भिन्न संबंधों का एकत्रीकरण इसके द्वारा ही जो काम बन जाता हो तो, कहीं कहीं ये मार्ग स्थल 
मिलते आते है ये किसलिये ? 'इस प्रकार की पुनरुक्ति वस्तुतः निरर्थक है, कारण कि इस पुनरुक्ति 
बिना भी' उपसंहार से तो सभी मार्ग स्थल सर्वत्र मिल जाते हैं । इसलिये पृथक्‌ पृथक्‌ दिशाओं से एक 
गांव की ओर आने वाले मार्ग जिस तरह अलग-अलग होते हैं उसी तरह, “अलग अलग आध्यात्मिक 
भूमिकाओं के ऊपर से एक ब्रह्म की और आने वालों के लिये यह पृथक पृथक मार्ग है इस प्रकार 
मानना ठीक है । ये सभी मार्ग, एक दूसरे से वस्तुतः अलग है और एक ब्रह्म की प्राप्ति कराने वाले हैं। 


अब इस प्रसंग में कोई इस तरह आशंका करे कि जो इस प्रकार ब्रह्म प्राप्ति कराने वाले मार्ग 
अनेक हो तो 'अथ एतयोः पथोः' अर्थात्‌ इन मार्गो में से इस प्रकार के दो मार्ग किसलिये कहते ? 
और 'जायस्व प्रियस्व” अर्थात्‌ ऐसे जीवों के लिये तो बारम्बार जन्म लेने का और मरने का जो निर्णय 
हुआ है, इस प्रकार के मार्ग को तीसरा मार्ग क्यों कहा ? “तो पूर्व पक्षी का इस तरह की आशंका करने 
पर इस प्रकार कहना है कि' यह आशंका ठीक नहीं, कारण कि अर्चिरादिमार्ग का निरूपण करने के 
पश्चात्‌ अन्त में कहा है कि 'एष देवयानः पन्था: ' अर्थात्‌ मार्ग का नामदेवयान है उपरान्त “य एतं 
देवयानं पन्थानमापद्य अग्निलोक मागच्छति' अर्थात्‌ जो जीव इस देवयान मार्ग पर आने के पश्चात्‌ 
अग्निलोक में आता है। इस प्रकार एक दूसरे श्रुति वाक्य में भी कहा है, अर्थात्‌ परब्रह्म की प्राप्ति कराने 
वाले ये सभी मार्ग देवयान ही कहलाते हैं । उपरान्त ( हक भगवान्‌ ने कहा है कि 'दैवी 
संपद विमोक्षाय' अर्थात्‌ दैवी गुण (मनुष्य को) मोक्ष के मार्ग ले जाते है-इस वाक्यानुसार इस प्रकार 
के दैवी गुणों के साथ जिन जीवों ने जन्म लिया हो वे देव कहलाते हैं और ये जिस रास्ते जाते हैं वे सभी 
मार्ग देवयान कहलाते हैं। दूसरा “अर्थात्‌ पितृयान ये तो परोपकारी जीवों के लिये है, अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्ति 
करने के लिये है । विशेष गुण चाहिये उनकी आवश्यकता, (इनके लिये) नहीं, इस रीति से 'पितृयान 
यह दूसरा मार्ग और (वो के आर वह) सॉसेरी'मार्ण/!इस'प्रकास्यकसभीतकरामेल हो जाता है। इस 
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रीति से भिन्न भिन्न अनेक मार्गों का तीन मार्गों में समावेश हो जाता है, अर्थात्‌ भिन्न भिन्न अनेक मार्ग 
मानना यहीं उचित है । इस प्रकार पूर्वपक्षी कहे तब कोई आशंका करे इसके लिये कहते हैं 'ऊपर जैसा 
कहा उस भांति “यह सब प्रलाप एक ओर रखकर संक्षिप्त अर्थात्‌ एक ही मार्ग क्यों नहीं मानना ? “तब 
पूर्वपक्षी कहता है कि, नहीं इस प्रकार नहीं मान सकते, कारण कि वेद ये स्वतः प्रमाण है (एक शाखा 
का अध्ययन करने वाला मनुष्य) जब ये ब्रह्मप्रापक मार्ग का निरूपण करने वाले जो वेद भाग को ये 
सुनते है तब उन उन भाग का जो अर्थ वह समझने में प्रवृत्त होता है और इस समय अन्य मार्गों का 
निरुपण दूसरे वेदभाग इसके सामने नहीं होते हैं । इस लाघव का विचार करे, उपरान्त एक बार इस 
तरह के वेद भाग सामने हो तो भी क्या ? सभी को मिलाकर एक मार्ग बनाने में रहने वाली कठिनाइयों 
को लेकर इस प्रकार शक्य नहीं, उपरान्त, जो ब्रह्म ज्ञानी को धीरे धीरे मोक्ष मिलने का है (वह जिस 
मार्ग से जाकर मोक्ष मिलेगा) उस मार्ग का (यह अर्चिमार्ग का निरूपक) भाग में निरूपण किया है, 
और इस प्रकार के जीव तो मार्ग में आते लोकों में रुककर और इनके आस्वादन का अनुभव करे इस 
तरह (मानने) की आवश्यकता भी है । इसलिये जिस उपासना का प्रकार अलग है तो इसका फल भी 
अलग है अर्थात्‌ (फल की तरह लेकर जाने वाला) मार्ग भी अलग है अर्थात्‌ सबको मिलाकर एक 
मार्ग माने तो सभी उपासना के प्रकार का फल भी एक मानना पड़ेगा ओर ये भी ठीक नहीं, इससे भी 
उपासना के कर्म जिसका आधार करने वाले ऊपर है उसमें तो उपसंहार अर्थात्‌ अलग अलग निरूपित 
अंग SHE करने का इसको अवकाश है, परन्तु फल प्रापक का मार्ग किसी कृति का विषय नहीं, या 
इसके स्थानों को मिला सके। (और) यह बात 'उपसंहारोऽर्थाभेदाद्‌ विधिशेषवत्‌ समाने च' अर्थात्‌ 
उपसंहार तो वहां होता है कि जहां मूल वस्तु एक हो, परन्तु जहां ऊपर से समान मालुम पड़े, फिर भी 
शाखाभेद अथवा फल भेद के कारण मूल वस्तु भिन्न हो वहां यह उपसंहार करने का नहीं हो, यह ब्रह्म 
सूत्र में कहा है । प्रस्तुत प्रसंग में शाखा भेद के कारण, उपासना फल भेद के कारण यह मार्ग पृथक्‌ 
है इसलिये यहां उपसंहार संभव नहीं इस प्रकार पूर्वपक्षी का कहना है' अर्थात्‌ (अर्चिस) शब्द तत्सदृश 
सभी मार्गों का बोधक है, और 'आदि' अर्थ का वाचक जो 'आदि' शब्द है उससे यह (ब्रह्मप्रापक) मार्ग 
समझ लेना, अर्थात्‌ अब अयोग्य कुछ भी नहीं रहा है । | 


a 'जब पूर्वपक्षी ने इस प्रकार कहा तब सिद्धान्ती कहता है कि (भाई, तूइस प्रकार) जो कहता a | 
हमारा कहना (इस प्रकार) है (सूत्रकार का आशय) तू समझता है उस प्रकार होता तो 'अर्चि _ 
रादित्य' इस प्रकार बहुवचन का प्रयोग इसने किया होता, परन्तु इसने तो ` अर्चिरादिना' इस प्रकार एक 


वचन का प्रयोग किया है जो मार्ग एक नहीं हो तो, सूत्रकार नहीं करे, इसलिये भी ब्रह्मप्रापक मार्ग भी 


एक है इस प्रकार ही स्वीकार करना पड़े, इसलिये श्रुति में जितने पर्व 'अर्थात्‌ ब्रह्म प्रापक मार्ग कपर. 


= में वर्णन किया गया है । वे सभी एक.अर्चिरादिमार्ग पर ही है, परन्तु जिन उपासकों ने जित 
पक्ष में रहकर इसका SARTRE DART EAR eA See मिं नहीं किया जाता हैं 
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अर्थात्‌ 'मार्ग A: ही है, और ये सभी एक ही मार्ग पर के भिन्न-भिन्न स्थल है इस प्रकार मानने में' कोई 
अनुचित नहीं है । (जब पूर्व पक्षी सिद्धान्ती को कहते हैं कि) भाई, इस रीति से एक एक स्थल पर कहे 
जाने वाले स्थल' एक मार्ग ही है इस तरह मानते है इसलिये तुम्हारे वहां कहना पड़ता है और इस रीति 
से उपसंहार का आश्रय लेना पड़ेगा, कारण कि इस द्वारा ही ये स्थल वहां रखे जा सकते हैं ।'तब 

सिद्धांती पूर्व पक्षी को कहते हैं कि (भाई जो मैं ऐसा मानता हूं कि) वे वे उन-उन उपासक को भी उन नहीं 
वर्णित पर्व का उपभोग करना पड़े तो उपसंहार का आश्रय लिया है ऐसा कहा जा सकता है, परन्तु 
में इस प्रकार मानता ही नहीं हूं 'अर्चिरादिना'यह एक वचन है यह बात लक्ष्य में रखना अर्थात्‌ ब्रह्म 
प्रापक मार्ग एक है इस प्रकार विश्वास हो और इस विश्वास के होने के पश्चात्‌ जिसको जिन पर्व का 
उपभोग करना होता है उसके संबंध में इस पर्व का निर्देश स्पष्ट शब्दों में हो अर्थात्‌ उपसंहार की 
आवश्यकता ही कहाँ रही ? आगे ऊपर 'सूत्रकार ने एक स्थान पर नहीं कहा, पर्वा ने भी वहां प्रवेश 
किया है और इस प्रकार उपसंहार का आश्रय लिया है इस प्रकार फिर भी सूत्रकार के मतानुसार मार्ग 
तो एक ही है । उपरान्त (जहां ब्रह्म प्रापक मार्ग का निरूपण है वहां) अर्चिमार्ग को लक्ष्य में रखकर 
ही निरूपणण किया गया है इसलिये भी ब्रह्मप्रापक अर्चिरादि मार्ग एक ही है इस प्रकार मानना उचित 
है। 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 'जिस तरह अर्चिंमार्ग का निरूपण है वहां 'संवत्सराद्‌ आदित्यम्‌' अर्थात्‌ 

संबत्सरलोक में से आदित्य लोक में जाता है ऐसा कहा है, परन्तु वायु लोक की बात नहीं कही, 
कौषितकी उपनिषद्‌ में “स एतं देवयानं पन्थानमापद्य अग्निलोकमागच्छति, स वायुलोकं, स 
वरुणलोकं, स प्रजापति लोकं, स ब्रह्मलोकम्‌' अर्थात्‌ ये ब्रह्मज्ञानी जीव इस देवयान मार्ग में 
आकर पहले अग्निलोक में जाता है, वहां से वायुलोक में, वहाँ से वरुण लोकमें वहां से इन्द्रलोक में, 
वहां से प्रजापति लोक में और वहां से ब्रह्म लोक में जाता है । इस प्रकार वायु लोक आदि को बात 
आती है, अब 'छान्दोग्य के आरम्भ में अर्चिलोक की बात है और कौषितकी में अग्नि लोक की बात 
है । वहां अर्चि और अग्नि तो एक ही है, अर्थात्‌ इस संबंध में किस प्रकार का विचार नहीं करना | अब, 
प्रश्‍न उपस्थित होता है कि 'कौषितकी के अग्नि लोक और वायु लोग के बीच दूसरा लोक है कि नहीं? 
वायुलोक में किस लोक से जाने का होता है ? तब इस प्रश्‍न के उत्तर में (सूत्रकार) कहते है कि- 


वायुमब्दाद्‌ अविशेष विशेषाभ्याम्‌ ।४।३।२। 

सूत्रार्थ- छान्दोग्य उपनिषद्‌ में उक्त संवत्सर लोक में से (ब्रह्मज्ञानीजीव कौषितकी उपनिषद्‌ में 
कहे गये) वायुलोक में जाता है' कारण कि “अर्चिलोक से लेकर यह संवत्सर लोक तक के सभी लोक 
पृथ्वी लोक के साथ संबंध रखते हैं अर्थात्‌ संवत्सर लोक (तक कोई विशेष) विशेष नहीं । (जब वायु 
अन्तरिक्ष का अधिपतिं है और) epit stants, अर्थात, संवसा,ल्रोक और सूर्य लोक के 
बीच में वायलोक है यह विशेष है । 
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सूत्रभाष्य- ' अर्चिषः अहः अहा: य मस (जाताना जी 
मासांस्तानमासेभ्यः संवत्सरं, संवत्सराद्‌ आदित्यम्‌' अर्थात्‌ अर्चिलोक लोक मता ) 
अहर्लोक में जाता है । अहलोंक में से शुक्लपक्ष लोक में जाता है | शुक्ल पक्ष द | 
लोक में जाता है, उत्तरायण लोक में से संवत्सर में जाता है और संवत्सर लोक में से ge 
जाता है । इस प्रकार “छान्दोग्य उपनिषद्‌ में जो संवत्सर लोक कहा गया है | = cee > 
पश्चात्‌ वायुलोक में इस प्रकार अधिक कहना चाहिये, अर्थात्‌ संवत्सर लोक में aT 
है (और) उसके पश्चात्‌ आदित्य लोक अर्थात्‌ सूर्यलोक के मार्ग पर आता है । इस a यक 
हेतु अविशेष और विशेष है, और यह अविशेष और विशेष इस प्रकार है । अग्निहोत्र आदि कर्म द्वारा 
चित्त शुद्ध होता है, उसके के पीछे उपासना से ब्रह्मज्ञान प्राप्त होता है, और इस रीति से ब्रह्म ज्ञान प्राप्त 
होने के पश्चात्‌ क्रम मुक्ति का अधिकारी जीव पहले उस लोक में जाकर वहां सुख मानता है और उन 
सुखों को भोगने के पश्चात्‌ ब्रह्म को प्राप्त करता है । अब अग्नि की सहायता से सिद्ध होना वेद निहित 
कर्म इस पृथ्वी लोक में ही संभव है । अर्थात्‌ सर्वप्रथम तो इसको पृथ्वी लोक में प्राप्त होने वाले सुख 
भोगने होते है और उसके पीछे ऊपर के लोकों के (सुख इसको भोगने होते है) अब 'पृथिवी दीक्षा, _ 
तया अग्निदीक्ष या दीक्षित: ' अर्थात्‌ पृथिवी यह दीक्षा है, और यह अग्नि दीक्षा है उसके द्वारा जिसने | 
दीक्षा ली है यह और “यथा पृथिवी अग्निगर्भ ' अर्थात्‌ पृथिवी जिस प्रकार अग्निगर्भ अर्थात्‌ जिसके | 
अन्दर अग्नि रहती है वैसी है । यह आदि श्रुति वाक्यानुसार पृथ्वी में अग्नि का प्राधान्य है, अर्थात्‌ . 
(पृथ्वी ऊपर से सर्वप्रथम) अर्चिलोक, अर्थात्‌ अग्निलोक में जाता है । इसके पश्चात्‌ कर्म तथा 
उपासना दिवसों से लेकर वह आखिरी संवत्सर तक शास्त्रविहित होता है, अर्थात्‌ (ब्रह्मज्ञानी जीव) उन 
लोकमें जाकर वहाँ के सुखों को भोगते हैं । अब (अहर्लोक से लेकर) संवत्सर लोक तक सभी लोक 
पृथ्वी के साथ 'एक समान' संबंध रखते हैं, अर्थात्‌ इसमें विशेषता नहीं, अर्थात्‌ बीच में वायुलोक में 
प्रवेश नहीं कर सकते, परन्तु पृथ्वी लोक ऊपर अन्तरिक्ष लोक है और अन्तरिक्ष लोक के ऊपर स्वर्ग 
लोक है, अब एक श्रुति वाक्य ' वायुरन्तरिक्षस्य अधिपति:' अर्थात्‌ वायु अन्तरिक्ष का अधिपति है। 
और दूसरा श्रुति वाक्य सूर्योदिवोऽधिपतिः- अर्थात्‌ सूर्य स्वर्ग का आधिपति है- ये दोनों श्रुति वाक्य 
ध्यान में लेते है तो पहला वायुलोक और पीछे सूर्य लोक इस प्रकार विशेष क्रम है, अर्थात्‌ सूर्य लोक 
के पहले और पृथ्वी लोक के साथ संबंध रखते संवत्सर लोक के पश्चात्‌ वायुलोक जोड़ना चाहिये । 
अब कोई इस प्रकार आशंका करे कि ' ते अर्चिषमभि संभवन्ति, अर्चिष: अह: ' अर्थात्‌ ये (ब्रह्मज्ञानी 
जीव) अर्चि लोक में जाते है, और अर्चि लोक में से अहर्लोक में जाते है । इस वाक्य में आगे कहे लोक 
का फिर फिर पंचमी विभक्ति से निर्देशकर आगे पीछे के लोक क्रम से है इस प्रकार सूचन होता है, 


इसलिये “बीच में वायु लोक में प्रवेश करने की, तुम्हारे द्वारा की गयी बात आदर पात्र नहीं है तो इस 


के उत्तर में इस तरह कहना कि ठीक, जो उपासक को वायूलोक में जाकर gai का सुखोपभोग नहीं 
करने का होता उसके CH Haan लोक में से सूर्य लोक में जाता है' इस प्रकार कहा है | परन्तु 
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जिसके लिये इस प्रकार का उपभोग है उसको लक्ष्य में रखकर सूत्रकार ने इस तरह “संवत्सर लोक और 
आदित्यलोक के बीच वायुलोक जोड़ा है' इस प्रकार कहा है । अर्थात्‌ इसमें अयोग्य कुछ भी नहीं है। 


“टिप्पणी- अब श्रीविठ्ठलेश श्रीशंकराचार्य के कृत 'अविशेष विशेषाभ्याम मुना' अर्थ की 
ओर अपनी अरुचि बताते है' कोई एक भाष्यकार “अर्थात्‌ श्री शंकराचार्य इस प्रकार कहते हैं कि “स एतं 
देवयानं पन्थानमापद्य अग्निलोक मागच्छति ,स वायुलोकं, स वरुण लोकम्‌' अर्थात्‌ यह 
ब्रह्मज्ञानी जीव' इस देवयान मार्ग पर आकर अग्नि लोक में आता है, यह वायुलोक में, यह वरुण लोक 
में यह श्रुति वाक्य में विशेष क्रम का आग्रह रखे बिना वायु लोक की बात आती है । कारण कि “इस 
वाक्य में क्रम बताने वाला कोई शब्द है नहीं, “वै यदा पुरुषः अस्मात्‌ लोकात्‌ प्रैति स वायुमागच्छति, 
तस्मै स तत्र विजिहीते यथा, रथचक्रस्य खं तेन स उर्ध्व आक्रमते, स आदि त्यमागच्छति' 
अर्थात्‌ जब जीव यह लोक छोड़कर परलोक में जाता है जो मार्ग रथ के पहिये और धुरी के बीच में 
जितनी जगह रहे उतना सूक्ष्म है । इस मार्ग से यह जीव आगे बढ़ता है । अब आदित्य लोक में आता 
है । इस श्रुति वाक्य में वायु लोक यह आदित्य लोक के पहले है इस तरह का विशेष निरूपण है 
इसलिये संवत्सर लोक और आदित्य लोक के बीच में वायुलोक में जाना पड़ता है, परन्तु यह विवरण 
प्रकार थोड़ा विचारणीय है। 'तेन स ऊर्ध्वं आक्रमते, स आदित्यमागच्छति' अर्थात्‌ इस मार्ग से ये 
ज्ञानमागींय जीव ऊपर चढते हैं। ये सूर्य लोक में आते हैं, इस वाक्य में विशेष क्रम बताया गया है, तो 
यह क्रम तो 'सवरुणलोकम्‌' अर्थात्‌ ये 'जो पहले वायु लोक में गया है वही' वरुण लोक में जाता 
है- इस वाक्य में भी “विशेष क्रम बताया गया है । इस प्रकार कहा जा सकता है, “श्री शंकराचार्य, इस 
प्रकार कहते है कि“स आदित्यमागच्छति, अर्थात्‌ यह सूर्य लोक में आता है वहां 'जो वायुलोक में 
पहले गया है' बह अब सूर्यलोक में आता है। इस प्रकार आगे, अर्थात्‌ वायुलोक में जाने के उद्देश्य में 
है यह बताने के लिये सः' शब्द है, इसलिये विशेष क्रम का सूचन है, तो इसके उत्तर में कहा जा सकता 
है कि 'अग्नि लोकमागच्छति, स वायु लोकं, स वरुण लोकम्‌' अर्थात्‌ यह अग्निलोक में आता 
है, यह वायुलोक में, यह वरुण लोक में, इस वाक्य में भी (सः) शब्द का प्रयोग किया गया है अर्थात्‌ 
जो अग्नि लोक में गया है वह वायुलोक में आता है, इस प्रमाण से पूर्व के लक्ष्य में है इस प्रकार 
समानता आ जाती है । उपरान्त इस प्रकार तो अग्नि लोक में से सीधा वायुलोक में आता है इस तरह 
भी कहा जा सकता है, इसलिये समझदार लोगों को इस प्रकार के विवरण की ओर विशेष आदर रखना 
आवश्यक नहीं है । 

अब, वासनेयीशाखा के 'बृहदारण्यक उपनिषद्‌ का पाठ 'मासेम्यो देवलोकं, देवलोकादित्यम ' 
अर्थात्‌ उत्तरायण लोक में से देवलोक में और देवलोक में से यह मुक्तिमार्गीय जीव सूर्य लोक में जाता 
T इस प्रकार है, इस स्थान सु सूर्य लोक के पहले और देवलोक के पीछे वायुलोक है ऐसा समश 
लेना, कारण कि एक स्थल में वायुलोक सूर्यलीक से पहल अति है तो अन्थ'स्थान पर भी इस प्रकार 
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मानना उचित है । सूत्रकार तो छान्दोग्य उपनिषद्‌ का वाक्य दृष्टिगत रखकर (वामुशब्दात्‌) अर्थात्‌ 


संवत्सर लोक पश्चात्‌ वायु लोक आता है ऐसा कहा है, इसलिये उत्तरायण लोक के पीछे संवत्सर लोक 
आता है ऐसा जानना 'अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि बृहदारण्यक उपनिषद्‌ और छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
दोनों को लक्ष्य में रखकर संवत्सर लोक पीछे वायु लोक और वायुलोक के पश्चात्‌ देवलोक इस प्रकार 
स्पष्टता सूत्रकार स्वयं ने किस प्रकार नहीं की हो ? इसलिये सूत्रकार की दृष्टि में आगे, कोई दूसरा मार्ग 
है जिसमें 'वायु शब्दात! अर्थात्‌ संवत्सर लोक के पीछे वायुलोक आता है और वायुलोक के पीछे सीधा 
आदित्य लोक आता है और बीच में देवलोक नहीं आता है' तो इसके उत्तर में ऐसा कहना कि' सूर्यदेव 
(स्वर्ग लोक का राजा है, परन्तु देवलोक के महाराजा है) अर्थात्‌ राज्य दृष्टि से भले ही देवलोक (सूर्य 
लोक से अलग है, परन्तु साम्राज्य दृष्टि से तो) आदित्य लोक के अन्तर्गत है इस दृष्टि से छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ में इसको अलग नहीं किया, और सूत्रकार ने भी इस रीति से ही अनुसरण किया है, अर्थात्‌ 
इसमें अनुचित कुछ भी नहीं है । 


तडितोऽधि वरुणः संबन्धात्‌।४।३।३। 


सूत्रार्थ- सूत्रभाष्य- ' आदित्याच्चद्रमसं , चन्द्रमसो विद्युतम्‌' अर्थात्‌ सूर्यलोक में से चन्द्रलोक 
में और चन्द्रलोक में से विद्युल्लोक N- इस वाक्य में वर्णित विद्युल्लोक के पीछे वरुणलोक को रखना 
चाहिये, कारण कि यह विद्युत लोक अर्थात्‌ बिजली का पानी के साथ संबंध है और वरुणदेव पानी का 
अधिष्ठाता देव है इस प्रकार विद्युत और वरुणदेव के बीच संबंध है । 


वरुणाच्चाधीन्द्रप्रजापती ।४।३।४। 


सूत्रार्थ- सूत्रभाष्य- वरुणलोक के पीछे इन्द्रलोक और प्रजापति लोक आते हैं । इस प्रकार इस 
सूत्र का अर्थ वस्तुत: स्पष्ट है | (छान्दोग्य उपनिषद्‌ में) अर्चिमार्ग का निरुपण करते हुए विद्युत लोक 
के पीछे “तत्पुरुषः अमानवः स एतान्‌ ब्रह्मगमयति' अर्थात्‌ यह विद्युत लोक का दिव्य पुरुष इन 
मुक्ति मार्गीय जीवों को ब्रह्म लोक तक पहुंचाता है, इस प्रकार कहा है इस प्रकार के उपासकों को लक्ष्य 
में रखकर जिनको वरुण लोक आदि में जाना आवश्यक नहीं ऐसा समझना । 


आतिवाहिकाधिकरण - 


दद ब्रह्म प्राप्ति का मार्ग एक ही है । इस प्रकार सूत्रकार का अभिप्राय होने से इन्होंने अन्यत्र बताये 
लोकों का समावेश भी एक ही मार्ग ऊपर किया है “इस बात में तो बाधा नहीं, परन्तु एक नयी कठिनाई 
पैदा होती है, और यह इस प्रकार, छान्दोग्य उपनिषद्‌ में जहां अर्चिमार्ग का निरूपण है वहां विद्युल्लोक 


ने से दिव्य a Pa जीव को ब्रह्मलोक में ले जाता है, ऐसा कहा है, परन्तु कौषितकी उपनिषद 
जहा वरुणलोक में जाने की चर्चा है वहां इस प्रकार क्यों नहीं, कहा), अत्र. (छान्दोग्यउप निषद्‌ में) 
विद्युल्लोक की प्राप्ति के In Public Domain. Digtized पकार क्यों नहीं, अग्र यउप द्‌ 


पश्चात्‌ तत्पुरुषः अमानवः स एतान्‌ ब्रह्म गमयति' अर्थात्‌ (ब्रह्मलोक 


We 
निवासी) दिव्य पुरुष, जो वहां आता है वह इस मुक्तिमार्गीय जीव को ब्रह्मलोक में पहुंचाता है, और ये 
भी विद्युल्लोक में जाने के पश्चात्‌ जो लोक 'कौषितकी उपनिषद्‌ अनुसार, वरुण लोक आदि में होकर 
जाते है उनको ब्रह्म लोक में पहुंचाने वाले भी व्यक्ति की चर्चा नहीं, तो इस तरह से ब्रह्मलोक प्राप्ति 
होती है कि नहीं ? नियम ऐसा है कि शास्त्र में कहा इतना सत्य और जहां नहीं कहा हो वहां कुछ भी 
नहीं, इस नियमानुसार इस “पहुंचाने वाले, के अभाव में इस तरह के वरुण लोक आदि में होकर जाने 
वाले को ब्रह्म प्राप्ति नहीं हो, तब इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि- 


आतिवाहिकास्तल्लिंगात्‌1४।३।५ 


सूत्रार्थ--कौषितकी उपनिषद्‌ में वर्णित वरुणादिलोक के मार्ग से जाने वाले को भी ब्रह्मप्राप्ति होती 
है, कारण कि इस तरह के मुक्तिमार्गीय जीवों का ब्रह्मप्राप्ति करने वाला' आतिवाहिक नाम का दिव्य 
पुरुष होता है, ऐसा मानने के लिये कारण यह है कि यह ' तत्पुरुष: अमानवः ' अर्थात्‌ ब्रह्मलोक का 
ऐसा दिव्य पुरुष “ब्रह्मप्राप्ति कराता है, इस प्रकार के (श्रुति वाक्य में) इस चर्चा का सूचक शब्द है । 


सूत्रभाष्य- 'सूत्रकार, यह कहना चाहते है कि (नियम यह है कि) जो उपासक के लिये जितने 
लोकोपभोग आवश्यक हो उतने लोकोपभोग करने के पश्चात्‌ इस उपासक को ब्रह्म प्राप्ति होती ही है। 
(इस नियमानुसार) कौषीतकी उपनिषद्‌ में प्रजापति लोक के पश्चात्‌ ब्रह्मलोक का निरुपण है । जो ऐसा 
नहीं हो तो इस मार्ग में जाने वाले द्वारा किये साधन निरर्थक कहे जायेंगे और इस प्रकार के जीव को 
ब्रह्म प्राप्ति होती है इस प्रकार जो श्रुति ने कहा है इस बात की भी रुकावट आयेगी | अर्थात्‌ जहां 
अतिवाहिक का निर्देश नहीं हो वहां भी अतिवाहिक दिव्य पुरुष ही ब्रह्मप्राप्ति कराता है, ऐसा समझना, 
वस्तुस्थिति यह है कि इस रीति से मुक्तिमार्गीय जीवों को ब्रह्म प्राप्ति कराने वाला एक नहीं, परन्तु 
(छान्दोग्य) श्रुति में (तत्पुरुषः अमानवः) इस प्रकार जो एक वचन का प्रयोग किया है वह यह 
बतलाने के लिये कि एक जीव को ब्रह्मलोक तक ले जाने वाला एक ही आतिवाहिक होता है । इस 
प्रकार के आतिवाहिक दिव्य पुरुष है' इस तरह मानने के लिये हेतु (तल्लिंगात्‌) यह शब्द सूत्रकार देते 
है । ' तत्पुरुषः अमानवः अर्थात्‌ ब्रह्मलोक का दिव्य पुरुष-इस वाक्य में (अमानव) शब्द द्वारा जो 
पुरुष ब्रह्म के साथ संबंध रखते है ये निर्देश हैं' अर्थात्‌ समझने का यह है कि विद्या अर्थात्‌ ब्रह्म ज्ञान 
उसके बल से जिस तरह मुक्ति मार्गीय जीव का एक लोक में से दूसरे लोक की प्राप्ति होती है उस प्रकार 
विद्या के बल ब्रह्म की प्राप्ति क्यों नहीं होती, परन्तु इस दिव्य पुरुष की कृपा से ही “ब्रह्म प्राप्ति होती 
है' अब यहां कोई आशंका करे कि 'इस प्रकार क्यों नहीं मानना । उन उन लोकों के अधिपति ये पीछे 
के लोक में जीव को पहुंचाते है ? और इस सरणी को स्वीकार करे तो ब्रह्मलोक के संबंध पहले के जो 
लोक उसके अधिपति इस जीव को ब्रह्म लोक में सम्मिलित करते है, 'इस तरह मानने में किसी अ 
की बाधा नहीं आती वै sR के बिते, कारण यह, है कि, तत्पुरुष: अमानवः क 
श्रुति वाक्य में जो (तद्‌) शब्द है उसका अर्थ 'पूर्व लोक ही होता है । 'तब सूत्रकार कहता है कि' यह 
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आशंका ठीक नहीं, 'कारण यह है कि' दूसरे लोकों के प्राप्ति की चर्चा जहां आती है वहां आतिवाहिक 
पुरुष की बात नहीं 'कारण कि इस प्रकार के पुरुष बिना ये, उन उन लोकों की प्राप्ति करते है, उसी तरह 
यहां ब्रह्मलोक की प्राप्ति के समय भी इसकी चर्चा नहीं करते, “कारण कि ब्रह्मलोक की प्राप्ति भी पूर्व 
लोक के अधिपति से हो जाती है' उपरान्त, लोकाधिपति को ही जो अतिवाहिक मान लें, तो अर्चिलोक 
में पहुंचाने वाला तो अतिवाहिक कोई नहीं अर्थात्‌ अर्चिलोक की प्राप्ति ही संभव नहीं होगी, और इस 
प्रकार हो तो फिर देवयानमार्ग जैसे कुछ नहीं रहेगा अर्थात्‌ जिस तरह विद्या, अर्थ. ब्रह्मज्ञान के बल से 
अर्चिलोक की प्राप्ति होती है, उसी तरह “ब्रह्मलोक के अतिक्ति' दूसरे सभी लोकों की प्राप्ति भी विद्या 
के बल से होती है, इस प्रकार समझना कोई “उपासक अल्प लोकोपभोग पीछे ब्रह्म को प्राप्त करता है 
और कोई अधिक लोकोपभोग पीछे, अर्थात्‌ (ब्रह्मलोक के अतिरिक्त) ये सभी लोक भोग भूमियां है 
ऐसा समझना । “टिप्पणी-भोग भूमि अर्थात्‌ वह लोक जिसका अमुक समय उपभोग करने के पश्चात्‌ 
जीव को छोड़ना पड़ता है । इस दृष्टि से ब्रह्म लोक भोग भूमि नहीं है, कारण कि इसमें जो चला गया 
वह पुनः निरन्तरता के लिये वहां ही रहता है । अब जो सभी मुक्तिमार्गी जीवों को सभी लोकों में जाने 
का हो तो देवयान मार्ग का निरुपण करने वाली श्रुति अमुक लोक का निरूपण करती और अमुक का 
नहीं यह किस्लिये ? इसलिये भिन्न भिन्न उपासना का भिन्न भिन्न फल बतलाने के लिये अलग अलग 
वाक्यों में पृथक्‌ पृथक्‌ निरूपण है | अब, एक आशंका यह पैदा होती है कि'तेषामिह न पुनरावृत्तिः 
अर्थात्‌ मार्ग से जाने वाले को पुनः इस संसार में आना नहीं पड़ता है | आदि श्रुति वाक्यों के अनुसार 
देवमार्ग से गये हुए जीवों को ब्रह्मज्ञानी तो मानने ही पड़गे । 


तो फिर ऐसे जीव आगे शीघ्र ही मुक्ति प्राप्त करने की आशा में हैं, ऐसा होते हुए भी इस प्रकार 

के ब्रह्मज्ञानी जीवों को अर्चिलोक आदि की इच्छा क्यों होती है, और इसके लिये इसकी उपासनाएं ये 
इस प्रकार किसलिये करते है ? कारण कि इस तरह के लोको का आनन्द नश्वर होकर यह तुच्छ है, 
उपरान्त, परमफल जो ब्रह्म प्राप्ति उसमें विलम्ब कराने के कारण से इस ओर दृष्टि भी नहीं करनी 
चाहिये | उपरान्त ' अर्चिरादिना तत्प्रथिते' अर्थात्‌ ज्ञान मार्गीय जीव अर्चिरादिमार्ग से जाता है | 
कारण यह मार्ग इसके लिये प्रसिद्ध है, इस सूत्र में अर्चिमार्ग ज्ञानमार्गीय के लिये है, भक्तिमार्गीय के 
लिये नहीं, इस प्रकार जो कहा गया है वह भी ठीक नहीं है, कारण कि ' यत्‌ कर्मभिर्यत्‌ तपसा ज्ञान 
क अर्थात्‌ कर्म ay तप द्वारा और वैराग्य द्वारा 'जो फल प्राप्त करना दूसरे चाहते है । 
अकार आरम्भकर भगवान्‌ ने श्रीमद्‌ भागवत में कहा है कि 'सर्वेमदभक्तियोगेन मद्भक्तो 
लभतेऽञ्जसा । स्वर्गापवर्गमद्धाम कथं चिद्‌ यदि वांछति' अर्थात्‌ स्वर्ग, मोक्ष और मेराधाम भी, 
इसमें से किसी की भी इच्छा किसी भी प्रकार मेरै भक्त में जागे तो यह सब मेरी भक्ति से मेरा भक्त सहजता 


से प्राप्त करता है, अर्थात्‌ भक्त को भी इस प्रकार की इच्छा और इस तरह के फल संभव है नहीं तो प्रभु 


इस प्रकार किसलिये कहे ? “या 
कहे? इसलिये भक्ति का सुख लोड अला भी aaa के अतिरिक्त इस 
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प्रकार के अन्य फलों की कामना किसलिये करता ? इन दोनों प्रश्नों का उत्तर “सूत्रकार, इस प्रकार देते 
हैं | 

उभयव्यामोहात्‌ तत्सिद्धेः।४।२।६ 


सूत्रार्थ- यह “कामना और तदनन्तर प्राप्त होते फल, भगवान्‌ का ज्ञानमार्गीय और मर्यादा 
भक्तिमागींय' ये दोनों प्रकार के (जीवों के मन में पैदा करने वाला जो) मोह उसके कारण संभव है। 


सूत्रभाष्य- यहां पर समझने का यह है कि देवयान मार्ग भी भगवान्‌ के द्वारा ही सृजित है । अब 
पूर्व पक्षी के बताये कारणों को लेकर ज्ञानी और भक्त दोनों को इस तरह फल के लिये' कामना नहीं 
जागे तो यह देवयान मार्ग की सृजना सभी निरर्थक बन जाय, इस लिये भगवान्‌ (स्वयं) ही कितने ही 
ज्ञानमार्गीय जीवों का उस प्रकार कितने ही मर्यादामार्गीय भक्तों के मन में ऐसा मोह उत्पन्न करते हैं 
जिसको लेकर “इस तरह के जीवों के मन में' इसकी कामना भी उत्पन्न हो, और तदनुसार इसको फल 
भी मिले । ' टिप्पणी- अब श्रीविठुलेश श्रीशंकराचार्य कृत इस सूत्र के अर्थ की ओर अपनी अरुचि 
दिखाते हैं । (श्रीशंकराचार्य ने) 'व्यामोह' शब्द का अर्थकृत 'अर्चिरादिमार्ग से जाने वाले जीवों को देह 
संबंध नहीं होता, इनकी इन्द्रियों की शक्ति भी क्षीण होती है, अर्थात्‌ ये परतंत्र हैं, उपरान्त 
अर्चिरादि लोक भी अचेतन है अर्थात्‌ परतंत्र है । इस प्रकार पराधीनता, स्वयं कार्य करने की अशक्ति 
ऐसा करता है, “और पीछे कहता है कि' किसलिये अर्चिरादि लोक के अधिपति वे देव ऐसे जीवों को 
आगे से आगे ले जाते है ऐसा समझना । इस प्रकार सूत्र का अर्थ करते हैं यह उचित नहीं, कारण कि 
(व्यामोह) शब्द का अर्थ भ्रम होता है नहीं कि अशक्ति और इस प्रकार का अर्थ करें तो देह तो 
अर्चिलोक की प्राप्ति के पहले छूट गया होता | अर्थात्‌ अर्चिलोक में भी पहुंचाने वाला कोई नहीं रहा 
अर्थात्‌ अर्चिलोक की भी प्राप्ति रुक जायेगी । 


“टिप्पणी-कौषीतकी उपनिषद्‌ में “स एतं देवयानं पन्थानमापद्य अग्निलोकमागच्छति, स 
वायुलोकं, स वरुण लोकं, स इन्द्रलोकं, स प्रजापति लोकं स ब्रह्मलोकम्‌' अर्थात्‌ (मुक्तिमार्गीय 
जीव) इस देवयान मार्ग पर आने के पश्चात्‌ यह अग्निलोक में आता है, यह वायुलोक में आता है, यह 
वरुण लोक में आता है, यह इनद्रलोक में आता है, यह प्रजापति लोक में आता है, और अन्त में यह 
ब्रह्मलोक में आता है । इस वाक्य में दिव्यपुरुष ब्रह्मलोक में ले जाता है ऐसा कहा नहीं, इसको कौन 
ब्रह्मलोक में ले जाता है इस विषय में भी किसी ने कुछ कहा नहीं, केवल इतना ही कहा है कि यह 
प्रजापति लोक में से ब्रह्म लोक में आता है, अर्थात्‌ यहां चार प्रश्न पैदा होते है (१) क्या इस प्रकार का 
जीव प्रजापति लोक में से ब्रह्म लोक में अपने आप जाता है ? (२) क्या प्रजापति लोक का कोई 
दिव्यपुरुष इसको ब्रह्म लोक में पहुंचाता है ? (३) क्या ब्रह्म लोक में आकर कोई दिव्य पुरुष इसको 
ब्रह्म लोक में ले जाती है ? Pan TER Deniz eR eR a TARSAL] इस प्रकार ब्रह्म लोक 
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में पहुंचाता है ? भाष्यकार उत्थानिका में इनमें से मात्र दो ही प्रश्न उठाते है । 'मुक्तिमार्गीय जीव, “विद्युत 
लोक में से वरुणादि लोक में आता है उसके पीछे जिसका ब्रह्म लोक में जाने का होता है उसको क्या 
ब्रह्म लोक का कोई दिव्य पुरुष आकर ब्रह्म लोक ले जाता है कि यह मुक्तिमार्गीय जीव अपने आप 
ब्रह्म लोक में जाता है ? इस प्रकार का संशय दूर करने के लिये सूत्रकार नीचे की तरह उत्तर देते है । 


बैद्युतेनैव ततस्तच्छुतेःः।४।३।७ 


सूत्रार्थ- (ब्रह्म लोक में से जो विद्युल्लोक तक आता है इस प्रकार का) जो वैद्युत पुरुष उसके 
सहयोग से ही 'ये मुक्तिमार्गीय जीव' (प्रजापति लोक) में से “ब्रह्म लोक में जाते है' कारण कि इस बात 
का समर्थन करने वाला | 'तान्‌ वैद्युतान्‌ पुरुषो मानस एत्य ब्रह्म लोकान्‌ गमयति, अर्थात्‌ इस 
विद्युत लोक में आये (मुक्तिमार्गीय जीवों को) एक दिव्य पुरुष (ब्रह्म लोक में से) आकर ब्रह्म लोक 
में ले जाता है- इस प्रकार का स्पष्ट श्रुति वाक्य है । 


सुत्रभाष्य- 'मुक्तिमागीय जीव को ब्रह्म लोक में पहुंचाने का सामर्थ्य विद्युल्लोक निवासी पुरुष 
में नहीं होता है, ये तो ब्रह्म लोक निवासी पुरुषों में होता है अर्थात्‌ पीछे जो लोक में से “पीछे भले ही 
यह विद्युल्लोक हो या प्रजापति लोक हो । ब्रह्म लोक में जाने का हो वहां ब्रह्मा लोक की प्राप्ति ब्रह्म 
लोक निवासी (पुरुष) से ही होती है, अर्थात्‌ विद्युल्लोक में से “एक जीव को जब ब्रह्म लोक में ले जाने 
का होता है उस समय जो ब्रह्म लोक निवासी पुरुष ब्रह्म लोक में इस जीव को ले जाता है उस पुरुष से 
ही वरुणादि लोक में से भी ब्रह्म लोक में जाया जाता है । इस प्रकार मानने के लिये कारण है 
(तच्छुते:) अर्थात्‌ इस कथन का प्रतिपादन करने वाला स्पष्ट श्रुति वाक्य है । और ये वाक्य इस 
प्रकार है- ' तान्‌ वैद्युतान्‌ पुरुषो मानस एत्य ब्रह्मलोकान्‌ गमयति अर्थात्‌ (ब्रह्म लोक में से) इस 
प्रकार एक दिव्यपुरुष इस विद्युल्लोकनिवासी (मुक्तयधिकारी जीव) को ब्रह्मलोक में ले जाता है, इस 
श्रुति वाक्य में एत्य' अर्थात्‌ “आकर के' इस प्रकार शब्द है, अर्थात्‌ समझने का यह कि लोक में से 
जीव को सीधा ब्रह्म लोक में जाने का होता है । उस लोक तक यह ब्रह्म निवासी पुरुष आता है और 
वहां से इसको यह ब्रह्म लोक में ले जाता है । श्रुति में इस पुरुष को (वैद्युत) इसलिये कहा है कि 
ये आखिरी विद्युल्लोक तक आकर इस तरह के जीव को ब्रह्म लोक में ले जाता हैं, नहीं कि ये 
विदयुल्लोक में ले जाने का हो तो 'एत्य' अर्थात्‌ “आकर के' इस शब्द का प्रयोग श्रुति के किस तरह 
करती है ? छान्दोग्य उपनिषद्‌ में जो 'अमानव:' इस प्रकार पाठ है इसका अर्थ 'दिव्य' ही होता है, और 
यह दिव्यता ब्रह्मलोक निवास के कारण और अर्थ दृष्टि से दोनों श्रुति वाक्यों में कोई अन्तर जैसा नहीं, 
यहां समझने का यह है कि भक्त को वैकुण्ठ लोक में ले जाता है और ज्ञानममार्गीय जीव को अक्षर ब्रहम 
में ले जाता है, अर्थात्‌ (ब्रह्मलोकान्‌) इस शब्द में (ब्रह्म) पद्‌ अक्षर ब्रह्म का वाचक है और (लोक) 


पद वैकुण्ठादि लोकों का वाचक है, और इस तरह के लोक बहुत है इसलिये (लोकान्‌) इस प्रकार 


बहुवचन का प्रयोग किया है'इसलिये ती" A सूत्र मे सूत्रकार ने दोनों का व्यामोह कहा है 
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कार्याधिकरण 


कार्य बादरिरस्य गत्युपपत्तेः।४।३।८। 


सूत्रार्थः मुक्तिमार्गीय जो ब्रह्म को प्राप्त करते है वे परब्रह्म नहीं, परन्तु' सृष्टयन्तर्गत ब्रह्म लोक है 
कारण कि जाना तो वहां संभव हो, “सर्वव्यापक परब्रह्म में नहीं, कारण कि यह तो मुक्तिमार्गीय जीव 
जहां है वहां भी है' इस प्रकार बादरि (नाम के वेदान्ताचार्य) का मत है । 


सूत्रभाष्य- स एतान्‌ ब्रह्म गमयति' अर्थात्‌ यह दिव्य पुरुष, इस (मुक्तिमागीय जीव) को ब्रह्म 

तक ले जाता है। इस वाक्य में “ब्रह्मन' शब्द से पर ब्रह्म ही समझना या सृष्टयन्तर्गत ब्रह्म लोक समझना 
यह प्रश्न होता है जबकि ब्रहम तो सर्वव्यापक है उसको प्राप्त करने के लिए अमुक स्थल पर जाना पड़े 

यह अनावश्यक है, और जहां जाना, अनावश्यक है तो फिर ले जाने की आवश्यकता क्यों पड़े 

इसलिये (व्यापक ब्रह्म की प्राप्ति में) अनावश्यक (इस तरह के इन दो संबंधों) के इस वाक्य में यह 

बात है, इसलिये 'ब्रह्मन शब्द से सृष्टयन्तर्गत ब्रह्म लोक ही समझना इस तरह बादरि नाम के वेदान्ताचार्य 

मानते हैं, कारण कि जाने की क्रिया का मेल तो इसका सूष्ट्यन्तर्गत ब्रह्म लोक के साथ ही होता है, 

कारण कि यह ब्रह्म लोक व्यापक नहीं होने को लेकर अमुक स्थल है, अर्थात्‌ अन्य स्थल से वहां जाने 

वाले को जाना संभव हो । 


विशेषितत्वाच्च ।४।३।९ 


gad- ‘ब्रह्मलोकान्‌ गमयति, तेऽतेषु ब्रह्म लोकेषु पराःपरावतः वसन्ति’ अर्थात्‌ यह 
दिव्यपुरुष मुत्तिमार्गीय जीवों को ब्रह्म लोक में ले जाता है । ये 'मुक्तिमार्गीय जीव उस ब्रह्म लोक में 
अनन्त काल तक निवास करते हैं । इस वाक्य में “ब्रह्म लोक एक नहीं परन्तु' अनेक है, इसमें 
(मुक्तिमागींय जीव) निवास करते हैं इस प्रकार लोकों के संबंध में और जाने वालों को बहुत दूर 
जानेका होता है इस प्रकार इसके विषय में विशेष रूप से कहा गया है, अर्थात्‌ (जिसको प्राप्त करता 
है) वह ब्रह्म नहीं परन्तु सृष्टयन्तर्गत (ब्रह्मलोक) है ऐसा समझना कारण कि पर ब्रह्म एक है और ये 
कोई निवास स्थान नहीं, परन्तु जीवात्मा की एक विशेषस्थिति है, (अब जो ब्रह्म लोक इस प्रकार) 
बहुवचन का निर्देश है, वे ब्रह्मलोक एक होने पर भी इनमें प्राप्त होने वाले सुख अनेक है यह बतलाने 
के लिये अर्थात्‌ लोक शब्द का अर्थ वहां प्राप्त होते होते सुख इस प्रकार करना है । (इन लोकों को) 
ब्रह्मलोक क्यों कहां? इस प्रश्‍न के उत्तर में कहने का कारण नीचे अनुसार है 


सामीप्यात्तुतद्यपदेशः।४।३।१०। 


सूत्रार्थ- सूत्रभाष्य- इस लोक में रहे लोकों को “यह लोकोपभोग पूरा होने पर ही शीघ्र परब्रह्म 


प्राप्त होने का है, बीच में दूसरे लोक में जान कॉ पै अर्थात CAE E AR) परब्रह्म के पास है, 
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इसलिये इसको ब्रह्म लोक कहा जाता है । ब्रह्म लोक सृष्ट्यन्तर लोक ही परब्रह्म नहीं यह बतलाने 
के लिये ' ब्रह्मन्‌? शब्द का प्रयोग किया है । (अब सामने वाला) इस तरह आशका करे कि ' 

गीता में । ' आब्रह्मभुवनाल्लोकाः पुनरावर्तिनोऽजुन ' अर्थात्‌ हे अर्जुन ब्रह्म लोक में गये हुए लोकों 
को तो वहाँ का उपभोग पूरा होने पर फिर भूतल पर आना होता है, इस प्रकार कहा है, तदनुसार ऐसे 
लोकों के लोगों को भूतल पर पुनः आना पड़ता है, इस प्रकार कहा है तद्नुसार ऐसे लोगों को भूतल पर 
पुनः आता होता है तब 'तेषामिह न पुनरावृत्तिरस्ति' अर्थात्‌ ये ब्रह्मलोक में जो गये है इनको भूतल 

पर पुनः आना नहीं होता है, इस श्रुति वाक्यानुसार यह श्रुत्युक्त ब्रह्मलोक परब्रह्म ही है, इस तरह के 

विरोध का निराकरण कैसे करना ? तो इसके उत्तर में वेदान्ताचार्य बादरि कहते है कि- 


कायात्यये तदध्यक्षेणसहातः परमभिधानात्‌ ।४।३।११। 


ूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- सृष्ट्यन्तर्वर्ती (ब्रह्म लोक) का “प्रलय समय में जब नाश होता है तब (ब्रह्म 
लोक) का अधिपति जो (चतुर्मुख ब्रह्मा) उसके साथ में यह (ब्रह्म लोक) में से परब्रह्म को “ब्रह्म लोक 
में रहने वाले इस तरह के जीव प्राप्त करते है' अर्थात्‌ इस प्रकार के जीव पीछे नहीं लौटते इस प्रकार 
जो श्रुति में बताया है उसमें किसी प्रकार की बाधा नहीं आती है । इस प्रकार मानने का कारण सूत्रकार 
(अभिधानात्‌) इस सूत्रांश में दशति हैं । इसका अर्थ यह है कि श्रुति में इस प्रकार कहा है इसलिये, 
और यह श्रुति वेदान्त- 'विज्ञानसुनिश्चितार्थाः संन्यासयोगाद्‌ यतयः शुद्धसत्वा ते ब्रह्म लोके तु 
परमान्तकाले परामृतात्‌ परिमुच्यन्ति सर्वे" अर्थात्‌ उपनिषदों का सच्चे अर्थ को जिन्होंने स्वानुभव 
द्वारा जान लिया है, अनासक्तियोग से जिन संयमी पुरुषों का अन्तःकरण शुद्ध हुआ है, और इस कारण 
से ब्रह्म लोक में जो गये हुए है वे सभी (चतुर्मुख ब्रह्मा का) आयुष्य पूरा होने पर, अब परममुक्ति के 
अधिकारी बने हैं, इसलिये परममुक्ति प्राप्त करते हैं, इस प्रकार है इस श्रुति वाक्य में “परान्त काले' इस 
स्थान पर 'पर' शब्द का अर्थ ब्रह्म का संपूर्ण आयुष्य ऐसा अर्थ होता है । 


स्मृतेश्च।४।३।९१२। 


| सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- ब्रह्मणासह ते सर्वे संप्राप्ते प्रतिसंचरे। परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति 
परं पदम्‌' अर्थात्‌ प्रलयकाल आने पर “ब्रह्मलोक निवासी ये सभी, जिन्होंने अपना वास्तविक स्वरूप 
का अनुभव किया है उस प्रकार के जीव ( चतुर्मुख) ब्रह्मा के साथ इन ब्रह्माजी की आयुष्य पूरा होने 
पर परब्रह्म को प्राप्त करते है । इस प्रकार का स्मृति वाक्य भी इसी कथन का समर्थन करता है । 


परं जैमिनिर्मुख्यत्वात्‌।४।३।९३। 


सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य-'स एतान्‌ ब्रह्मगमयति' अर्थात्‌ ये (दिव्यपुरुष) इस (मुक्तिमागीय जीव) 


को ब्रह्म प्राप्त कराता है, इस वाक्य में 
’ क्य 
CC-0. In Public tH हान्‌) ) शब्द का अर्थ परबह, ही द्वे.इस प्रकार जैमिनि (नाम 
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के वेदान्ताचार्य मानते हैं) किसलिये ? “तो इसका = है यह “ब्रह्मन! शब्द का मुख्य अर्थ पर ब्रह्म ही 
है। अन्यत्र जिस तरह यह शब्द प्रयोजित किया है वहां इस शब्द का गौण अर्थ है ऐसा समझना । 
“टिप्पणी-अपनी माता को (मा) कहता है इस (मा) शब्द का मुख्य अर्थ, पराई स्त्री को (मा) कहे 
यह (मा) शब्द का गौण अर्थ है | अब जहां गौण और मुख्य दोनों अर्था को बिना बाधा ले सकते है वहां 
मुख्य अर्थ बलवान्‌ होने से ही लिया जाता है । 


दर्शनाच्च।४।३।९४ 


सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य-'स एतं देवयानं पन्थानमापद्य अग्निलोकमागच्छति, स वायु लोकं, स 
वरुणलोकं, स इन्द्रलोकं, स प्रजापतिलोकं, स ब्रह्मलोकम्‌' अर्थात्‌ ये (मुक्तिमार्गीय) जीव इस 
देवयान मार्ग पर इस तरह अग्निलोक में आता है, (यहां से) वायुलोक में (वहां से) वरुण लोक में, 
वहां से इन्द्रलोक में, वहां से प्रजापति लोक में और और अन्त में वहां से ब्रह्म लोक आता है, इस प्रकार 
कौषीतकी श्रुति वाक्य में जिस तरह अग्नि आदि लोक की प्राप्ति होती है उस तरह प्रजापति लोक की 
भी प्राप्ति होती है, इस प्रकार मुख्य विशेषता आदि कहकर (अन्त में) ब्रह्म लोक की प्राप्ति होती है इस 
प्रकार स्पष्ट कहा है, इस वाक्य में ब्रह्म लोक सृष्टयन्तर्वर्ती ब्रह्म लोक है ऐसा कह सकें ऐसा नहीं है, 
कारण कि सृष्ट्यन्तर्वर्ती ब्रह्म लोक को तो (अन्तिम परब्रह्म स्वरूप लोक से) अलग करने 'प्रजापतिलोक' 
शब्द से गिनाया है। उसी तरह फिर, “ये च इमे श्रद्धा तप इत्युपासते ते अर्चिषं संभवन्ति' अर्थात्‌ 
जो लोक श्रद्धा यही तप है इस प्रकार उपासना करता है वह अर्चिलोक (अर्थात्‌ अग्नि लोक) को प्राप्त 
करता है । इस प्रकार का छान्दोग्य श्रुति वाक्य को विषय वाक्य बनाकर ' अर्चिरादिना तत्प्रथितेः ' 
इस तरह का वेदान्ताचार्य बादरायण व्यास अर्चिस' शब्द से 'मुक्तिमार्गीस्वरूप-निर्णायक इस तीसरे 
पाद का' आरम्भ कर, कारण कि यह (अर्चिस्‌) शब्द दूसरी किसी भी श्रुति में दिखायी नहीं पड़ता, अब 
इस वाक्य के अन्त में(ब्रह्म गमयति) इस प्रकार बात आती है (कि जो अन्यत्र दिखायी पड़ती है) 
अर्थात्‌ छान्दोग्य उपनिषद्‌ में नहीं कही गयी है, परन्तु दूसरे उपनिषद्‌ में कहे गये लोक इनका मुक्ति 
प्रापक मार्ग एक ही है इसलिये यह अर्चिमार्ग में संनिवेश “वायुमब्दात्‌' तडितोऽधिवरुणः ' “वरुणाच्चेन्द्र 
प्रजापति’ वहां तक के सूत्रों में किया गया है । परिस्थिति यह हुई, पहले अर्चिलोक अथवा अग्नि 
लोक, उसके पश्चात्‌ अहर्लोक, उसके पीछे शुक्ल पक्ष योग, उसके पीछे उत्तरायण लोक उसके पीछे 
संवत्सर लोक फिर वायु लोक उसके पीछेदेव लोक फिर आदित्य लोक अथवा सूर्य लोक पीछे चन्दर 
लोक फिर विद्युल्लोक पीछे वरुण लोक फिर इन्द्र लोक इसके बाद प्रजापति लोक और फिर दिव्यपुरुष 
द्वारा परब्रह्म की प्राप्ति इस प्रकार का मुक्ति प्रापक मार्ग का स्वरूप है । इस प्रकार के निर्णय पर a 
सकते हैं, इस तरह होने से प्रजापति लोक से अलग सृष्टयन्तर्गत ब्रह्मलोक संभव नहीं है अर्थात्‌ 'स 


गमयह्ति: में लोक इस प्रकार की शंका का स्थान 
एतान्‌ ब्रहा on वाक्य में जल ees te कार्य fora भी पर 
ही नही, इस प्रकार फिर ब्रह्म सूत्रोक्त मुक्ति मार्ग एक हो है ऐसा नहीं भानत पर वेदान्तीयो ने इस प्रकार 
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कहा 'अर्थात्‌ सूत्रकार को यह अधिकरण रचना पड़ा | इस तरह ( अपने को लगता है, परन्तु, अपने 
तो) सूत्रकार ने जो कहा वह सत्य है, यही शास्त्र का अर्थ सत्य मानना, कारण कि सूत्रकार बादरायण 
व्यास केवल भगवद्‌ अवतार है इतना ही नहीं, परन्तु इस स्वरूप में इनके लिये यह कार्य ( अर्थात्‌ 
ब्रह्मसूत्र रचने का कार्य) TT शब्द का अर्थ शास्त्र का सच्चा अर्थ बताने के लिये ही किया है उपरान्त 
स प्रजापति लोकं स ब्रह्म लोकं इस वाक्य में भी पूर्वपक्षी ब्रह्मलोक शब्द में ब्रह्मन्‌ शब्द का अर्थ 
परब्रह्म ही करना पड़ेगा, तो तदनुसार अन्यत्र इस प्रकार करने में क्या कठिनाई आयेगी ? 


अब पूर्वपक्षी इस प्रकार कहता है कि' परब्रह्म तो सभी स्थान पर है, उपरान्त एक स्थान पर यह 
अमुक प्रकार का और दूसरे स्थान पर अमुक दूसरे प्रकार का, इस प्रकार का यह नहीं कि यह दूसरे 
प्रकार की प्राप्ति के लिये इसको दूसरे स्थान पर जाना पड़ता हो, इसलिये ब्रह्म में जाना यह बात बिना 
युक्ति की है । जीव अविद्या में फंसा हो तब परब्रह्म की प्राप्ति संभव नहीं, और ये अविद्या का नाश हो, 
तब जीव स्वयं ही ब्रह्म रूप होने से ब्रह्म रूप बन जाता है अर्थात्‌ ब्रह्म से पृथक्‌ ही नहीं हो वहां एक 
दूसरे में जाने का यह किस प्रकार संभव हो ? कारण कि जाने वाला ही अब कोई नहीं रहा । जब जीव 
जीव दशा में हो तब उपाधि के कारण इसका व्यक्तित्व और अविद्याजन्य नामरूप को लेकर ब्रह्म का 
भी व्यक्तित्व, अर्थात्‌ जीव जाने वाला और ब्रह्मगन्तव्य स्थल यह संभव है, उपरान्त यह जो ब्रह्म में 
जाने की बात है वह तो उपासना का फल है और जिसकी उपासना हो सकती है वह तो सगुण होने से 
वहां जाना संभव है । इसलिये निर्गुण ब्रह्म का ज्ञान जिसको हुआ है उसके संबंध में जाने का संभव 
नहीं, यही ठीक है, इसलिये वेदान्ताचार्य बादरि का ही मत अधिक ठीक है, और यह वर्णित माण इस 
स्थान पर ब्रह्मन्‌' शब्द का अर्थ परब्रह्म संभव नहीं । इसलिये गौण अर्थ सृष्टयन्तर्गत ब्रह्म लोक का यही 
अर्थ स्वीकार किया है, जो (पूर्वपक्षी इस प्रकार कहे तो इसके उत्तर में कहना कि ) यह इस प्रकार तो 
जो उपास्य ब्रह्म का और (उपासक) जीव का स्वरूप उपाधि जन्य होता है, परन्तु इस प्रकार है नहीं, 
कारण कि 'प्रकृतैतावत्व हि प्रतिषेधति' अर्थात्‌ जहां ब्रह्म धर्म का निषेध ज्ञात होते है वहां जगत में 
ज्ञात पड़ने से धर्म ब्रह्म में नहीं,इस प्रकार समझने का है । “नहीं कि ब्रह्म सर्वथा निर्धर्मक है, कारण कि 
इस प्रकार के निषेध के पीछे ब्रह्म के विशेष धर्मों का वहां ही, अर्थात्‌ जिस वाक्य अथवा प्रसंग में 
निषेध है वहां ही, निरुपण करने में आया है । आदि सूत्र से और 'तद्‌ गुणासारत्वात्‌ तद्‌ व्यपदेशः' 
अर्थात्‌ जीव को ब्रह्मरूप इसलिये कहा है कि ब्रह्म के गुण जीव में है वे गुण ही इसके विशेष मूल्यवान्‌ 
गुण हैं अर्थात्‌ इनगुणों को लेकर ही ये जड़ जगत को बजाय ब्रह्म के समीप अधिक है । आदि 
> श्रुति वाक्यों का अर्थ निरुपण किया गया है उस द्वारा ब्रह्म में रहने वाले धर्म उपाधिजन्य 
a TE कथन क. और जीव और परमात्मा भिन्न नहीं है, जो वही परमात्मा है इस 
a किया गया है । ब्रह्म सभी स्थान पर है अर्थात्‌ जिस तरह जीव है उसी तरह 
: ती ब्रह्म की ओर जाने का कैसे संभव हो, यह बाधा भी उचित नहीं है, कारण कि प्रारब्ध 
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भोग पूरे हुए बिना ब्रह्म प्राप्ति नहीं होती है, अर्थात्‌ जब प्रारब्ध भोग पूरा हो वहां शीघ्र ही ब्रह्म की प्राप्ति 
होती है यह कथन बीच में किसी प्रकार नहीं आता है । उपरान्त ब्रह्म के सभी रूप निर्गुण बनते है उसको 
निर्गुण ब्रह्म का ज्ञान है और यह जीव इस तरह के ज्ञानवाला कहलाता है, और इस तरह के जीव के 
लिये मोक्ष के दो प्रकार खुले हुए हैं, एक सद्योमुक्ति का ओर दूसरा क्रम मुक्ति का | ' टिप्पणी- 
प्रारब्धक्षय होने पर सीधा ब्रह्म में लय यह सद्योमुक्ति, इसके अतिरिक्त ब्रह्म ज्ञान प्राप्त होने के पश्चात्‌ 
पृथक्‌-पृथक्‌ लोक में जाता है, वहां के भोग भोगकर, और उसके पश्चात्‌ क्रमशः ब्रह्म में लीन होता है, 
इस प्रकार क्यों ? यह प्रश्‍न अप्रासंगिक है ? कारण कि कहां तो प्रभु प्रेरणा से इस प्रकार बने अथवा 
जीव स्वयं अब कर्म बन्धन से मुक्त होकर स्वरूचि अनुसार इच्छित ही मार्ग चुन सकता है“न त स्मात्‌ 
प्राणा उत्क्रामन्ति, अत्रैव समवलीयन्ते, ब्रह्मौव सन्‌ ब्रह्माप्येति' अर्थात्‌ (ये जीवन्मुक्त की) 
इन्द्रियां उसी तरह प्राण ये शरीर में से निकलकर अन्यत्र नहीं जाते, ये यहीं मूल कारण में लीन हो 
और जीवात्मा ब्रह्मस्वरूप ही होकर ब्रह्म में लीन होता हैं। आदि श्रुति वाक्य तो “जिसको प्रारब्ध भोगने 
का नहीं होता उस प्रकार कोई विरल जीवात्मा के संबंध में कहा गया है, अर्थात्‌ प्रारब्ध भोग की पूर्णता 
और ब्रह्मज्ञान जिसको अकस्मात्‌ एक ही क्षण में हुआ हो उस तरह के जीवात्मा के संबंध में यह कथन 
है । परन्तु इस प्रकार तो क्वचित्‌ ही बनता है बाकी निर्गुण ब्रह्म का जिसको ज्ञान हुआ है उस प्रकार के 
जीव को भी प्रारब्ध तो भोगना ही पड़ता है ये तो तुम्हे (अर्थात्‌ पर्वू पक्षी को ) भी स्वीकार करना ही 
पड़ेगा, नहीं तो ब्रह्म ज्ञान होने के साथ-साथ जो देह विलय हो जाय तो फिर उपदेश करने वाले के 
अभाव में' उपदेश संभव नहीं, और ज्ञान मार्ग बंद हो जाय । “ते ब्रह्मलोके तु परान्तकाले' अर्थात्‌ 
ब्रह्म लोक में (निवास करने बाले ये मुक्तत्यधारी जीव) ब्रह्माजी का आयुष पूरा होने पर यै ब्रह्माजी 
के साथ परब्रह्म की प्राप्ति करते है । पर श्रुति वाक्य भी जीवों का प्रारब्ध क्षय ब्रह्मा की आयु पूरी होने 
के साथ ही हुआ हो उसके संबंध में है ऐसा मानना पड़ेगा । जो इस प्रकार प्रारब्ध के प्रबलमाने तो 
“वेदान्त विज्ञान सुनिश्चितार्था:' अर्थात्‌ उपनिषदों के आनुभविक ज्ञान से जिन्होंने अर्थ निर्णय किया 
है उस प्रकार, इस प्रकार जिसका वर्णन किया जाता है उस प्रकार के जीवात्माओं को मोक्ष प्राप्ति में 
विलम्ब संभव नहीं, संक्षेप में यह समझ लेना। 
न च कार्ये प्रतिपत्यभि संधि।४।३।१५। 

सत्रार्थ-सूत्रभाष्य- उस तरह फिर, ' ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌' अर्थात्‌ a का जिसको ज्ञात 
है उसको पर ब्रह्म की प्राप्ति होती है, इस वाक्य में (मुक्ति का) निरुपण संक्षेप में है, और तदेषाभ्युक्ता 
अर्थात्‌ यह पीछे के वाक्य को समझाने वाली ऋचा का परिचय देकर इस ऋचा में इस (मुक्ति) का 
विस्तार से निरूपण किया है | और यह ऋचा इस प्रकार है । ' सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, योवेद निहितं 
गुहायां Ua RHA जक्षणा विपक्षिता।। अर्थात स व 
स्वरूप और ब्रह्म जो जीवात्मा को अपने ही हदय में इस हृदय की सर्वोच्च भूमिका में वह पर ब्रह्म 
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बिराजता है इस प्रकार साक्षात्‌ अनुभव होता है, वह जीवात्मा यह सर्वज्ञ ब्रह्म के संग से सर्व प्रकार का 


सुखानुभव करता है, इस क्रचा में जो पूर्व का वाक्य आया है, उसमें जो (पर) शब्द है । उसका विचार 
करने पर ब्रह्म के साथ ही सर्व प्रकार के सुखानुभवरूपी ब्रह्म प्राप्ति का वर्णन है । अर्थात्‌ ब्रह्म के 
परिणामरूप ब्रह्म के धर्म रहित उसे लोक की प्राप्ति परमफलरूप है, इस तरह तो इसी श्रुति में मालुम 
नहीं पड़ता, इसलिये यहां अर्थात्‌ स एतान्‌ ब्रह्मागमयसि' इस वाक्य में भी (ब्रह्मन्‌) शब्द का अर्थ 
परब्रह्म ही करना है, इस ऋचा का अर्थ विस्तारपूर्वक (पहले अध्याय के पहले पाद के) आनन्दमयाधिकरण' 
में कहा है, अर्थात्‌ यहां इसकी पुनरुक्ति नहीं की है । 


अप्रतीकाधिकरण- 


जो क्रम मुक्ति के अधिकारी हैं, वे प्रारब्ध भोग ले अर्थात्‌ एक दिव्यपुरुष से परब्रह्म प्राप्त करता 
है यह कथन तो अब, सिद्ध हो चुका, अब यहां पर एक प्रश्न है, अर्चिरादिलोक तो जिसको अमुक 
प्रकार की उपासना की हो उसको मिलता है, तब फिर सभी उपासकों को दिव्यपुरुष परब्रह्म तक 
पहुंचाता है या अमुक उपासकों को ही ? इस प्रश्न का उचित उत्तर क्या ? सभी को पहुंचाता यही, 
कारण कि अर्चिरादिलोक जिस को प्राप्त हुआ है उसको अन्त में ब्रह्म तक पहुंचाने का इसका काम है। 
“यह इसको, करने का, अमुक को ब्रह्म में पहुंचाना और अमुक को नहीं । यह तो अन्यथा (हुआ 
कहलाता है और इस प्रकार) करने के लिये कोई कारण नहीं, इसलिये इन सभी उपासकों को ब्रह्म में 
पहुंचाता है (पूर्वपक्षी जब) इस प्रकार कहता है तब सूत्रकार कहते हैं कि- 


अप्रतीकालम्बनान्‌ नयतीति बादरायणः , उभयथादोषात्‌ तत्क्रतुश्च। ४।३।१६ 


सूत्रार्थ- (मर्यादामागीय जीवों में से) जो प्रतीकोपासक नहीं 'अर्थात्‌ जो उपास्य व्यक्ति या वस्तु 
को ब्रह्म समझकर इसकी उपासना करता है, उनको (दिव्यपुरुष परब्रह्मपर्यन्त) ले जाता है, सभी को 
नहीं । इस प्रकार (परमवेदान्ताचार्य) श्रीबाद्रायण (व्यास) का मत है कि (प्रतीकोपासक) दो प्रकार 
से अनुचित करते हैं, एक तो जो वस्तुत: ब्रह्म स्वरूप मानते, इस प्रकार वस्तु स्वरूप विरुद्ध मान्यता 
ये एक दोष और स्वमान्यता विरुद्ध यह दूसरा दोष (अब पुष्टिमार्गीय जीव तो जो वस्तुतः भगवान्‌ है) 


जिसको (भगवान्‌ मानकर ही भजा है), (अर्थात्‌) इसके संबंध में तो प्रतीकोपासना की संभावना ही 
नहीं, इसलिये इसको दिव्यपुरुष परब्रह्म में ले जाता है । 


सूत्रभाष्य- “अब प्रतीकालम्बन अर्थात्‌ प्रतीकोपासक किसको कहना, इस संबंध में निर्णय 
भाष्यकार करते हैं । बेद में सर्वत्र कोई व्यक्ति अथवा वस्तु उसमें ब्रह्म स्वरूप की भावना कर इसकी 
उपासना करना ऐसा कहा है। 'अब उपासक दो तरह के हैं, एक तो ये कि जो इस प्रकार मानते होर्कि 


परब्रह्म स्वयं हैं 
ह्य स्वय यह जगह रूप बने हैं, अर्थात्‌ प्रत्येक व्यक्ति या वस्तु वस्तुत; ब्रह्मस्वरूप है, और इस 


मान्यतापूर्वक यह AERAR की उपासना करें दूसरों के ये उपास्य व्यक्ति अथवा वस्तु के 
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पारमार्थिक स्वरूप का भी चिन्तन नहीं, यह तो a ही समझता है कि यह व्यक्ति इस वस्तु को ब्रह्म 
मानकर उपासना PEN तो तदुपासना जन्य फल प्राप्त होगा । पहले प्रकार का उपासक वह शुद्ध 
ब्रह्मरूप ही है, फिर जिस तरह “ये शुद्ध ब्रह्मस्वरूप उपास्य स्वरूपों के! इस प्रकार नहीं मानते, “उपरान्त 
जिन लोगों की मान्यता इस तरह है कि श्रुति इतना ही कहती है कि कोई व्यक्ति या वस्तु को ब्रह्म 
मानकर उपासना करे तो फल मिले, नहीं कि श्रति ही स्वरूप है ऐसा फल भी कहा है, इस प्रकार की 
मान्यता के साथ जो उपासना करे वह प्रतीकावलम्बन अथवा प्रतीकोपासना कहलाता है । परिस्थिति 
इस प्रकार है ऐसा होते हुए भी यह उपासना वेदनिहित है इसलिये करते हैं । 'इस रीति से इसकी वेद 
में जो श्रद्धा है उसको लेकर' यह उपासना फल देती है और ठीक है । अर्थात्‌ यह उपासना फलरूप 
इसको अर्चिरादि लोक की प्राप्ति होती है । ऐसा होते हुए भी ऐसे को ये दिव्य पुरुष ब्रह्ममें नहीं ले जाता 
है। परन्तु जिन्होंने ये उपास्य स्वरूप का शुद्ध-ब्रह्मरूप है ऐसा मानकर उपासना करते हैं उनको ही (यह 
दिव्यपुरुष) ब्रह्म तक पहुंचाते है । वेदान्ताचार्य श्रीबादरायण (व्यास) इस प्रकार मानते है (और ये 
अपनी) इस तरह की मान्यता के लिये ( उभयथादोषात्‌ ) इन शब्दों में कारण बताते है । एक तो जो 
वस्तुतः ब्रह्म स्वरूप है वह ब्रह्म स्वरूप इस तरह की मान्यता नहीं हो यह एक दोष और उपासना के 
लिये ही थोड़े समय यह ब्रह्म रूप हे ऐसा मान लेना यह दूसरा दोष, इस प्रकार दोनों रीति से दोष होता 
है, अर्थात्‌ ब्रह्म प्राप्ति का अधिकारी नहीं, इसलिये इसको दिव्यपुरुष ब्रह्म में नहीं ले जाता है यह सर्वथा 
उचित ही है, और असन्ने वस भवति असद्‌ ब्रहोति वेद चेत्‌' अर्थात्‌ (वस्तु मात्र ब्रह्म स्वरूप होने 
पर भी यह) ब्रह्म स्वरूप है इस प्रकार जिनको भान नहीं उसका आध्यात्मिक दृष्टि से अस्तित्व है ही 
नहीं, यह श्रुति वाक्य और 'यो$न्यथा सन्तमात्मानमन्यथा प्रतिपद्यते । किं तेन न कृतंपापं 
चौरेणात्मापहारिणा' अर्थात्‌ जो अपना स्वरूप एक तरह का हो फिर भी उसको न माने दूसरी तरह 
माने इस प्रकार जिसने अपना यत्न का नाश किया है उस तरह के चोर ने कौन सा पाप नहीं किया ? यह 
स्मृति वाक्य (इस दोष का) ही निरूपण करता है । 


ज्ञानमार्गीय जीव की व्यवस्था इस भांति दर्शाकर (अवशिष्ट सूत्र भाग में सूत्रकार) भक्तिमार्गीय 
जीव की व्यवस्था का निरूपण 'तत्क्रतुश्च' इन शब्दों में करते है । “सर्व मद्धक्ति योगेन' अर्थात्‌ (भक्त 
जो चाहे तो) सभी मेरी भक्ति द्वारा (प्राप्त कर सकता है) इस प्रकार के वाक्यानुसार भक्त को उपासना 
की आवश्यकता ही नही, उपरान्त 'कथंचित्‌ यदि वाज्छति' अर्थात्‌ इच्छा करे (कि मिले) इस 
वाक्यानुसार इच्छा करे और “यह सुख मिले और यह सुख भोगने के पश्चात्‌ भूतकाल में इस भक्त ने 
जिसकी भक्ति की है उसके बल से 'उस दिव्यपुरुष को इसे ब्रह्म को ओर ले जाना पडेगा । वस्तु स्थिति 
से इस प्रकार के भक्त को इस दिव्यपुरुष के सहायता की भी आवश्यकता नहीं, यह तो अपने आप ही 
ब्रह्म लोक में जा सकता है, और यह बात बतलाने के लिये 'तत्क्रतुञ्च' इस शब्द में कर्ता अर्थ वाली 


प्रयोग -0. | कया है!” Digtized by Muthulakshmi Research Academy 
प्रथमा विभक्ति का प्रयोग किया हे | 
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अब कोई इस प्रकार की आशंका करे कि जो सभी उपास्य रूप ब्रह्मस्वरूप ही हो तो छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ में जो सनत्कुमार-नारद संवाद आता है, वहां "स यो नाम ब्रह्लोत्युपास्ते' अर्थात्‌ जो नाम को 
ब्रह्म मानकर उपासना करता है, आदि आदि वाक्यो में नाम, वाणी, मन, संकल्प, चित्त, ध्यान, विज्ञान 
आदि को ब्रह्म रूप मानना, और इस रीति से इसकी उपासना करना, ऐसा कहने के पश्चात्‌ पीछे से कहने 
में आये लोक पहले कहने में आये से श्रेष्ठ है ऐसा कहा है, इसलिये सब उपास्य रूपों को ब्रह्म रूप 
नहीं कह सकते। कारण कि ये जो सभी ब्रह्मस्वरूप हो तो एक दूसरे से श्रेष्ठ कैसे हो सकते है ? तो 
(इसके उत्तर में इस प्रकार कहना कि)यह आशंका उचित नहीं कारण कि जो उपास्य रुपी ब्रह्म विभूतियां 
है वे अमुक विशेष फल देने के लिये है, अर्थात्‌ जिस रुप से साधारण फल देने का हो । वे उपास्य रुप 
ब्रह्म रूप होने पर भी' वे रूप अपने में रहे अधिक गुण प्रकट करने की कोई आवश्यकता नहीं अर्थात्‌ 
'अपने में अधिक गुण रहते है फिर भी' काम पूर्ति के लिये अमुक ही गुण प्रकट करते हैं, अब जिस रूप 
से अधिक फल देने का है उस रूप में पहले से अधिक गुण प्रकट करे इसलिये पहले से पीछे का श्रेष्ठ 
है ऐसा कहा गया है 'नहीं कि स्वरूप से यह श्रेष्ठ है । उपास्यरूप सभी ब्रह्म स्वरुप होने से एक समान 
ही है । सर्वत्र (विभूति रूप जो उपास्य रूप उस के संबंध में) ऐसा ही समझना । अमुक स्वरूप से 
अमुक ही फल देना ये तो इनकी लीला है । (स्वामी का कोई स्वामी नहीं इस कहावत के प्रमाण से) 
प्रभु स्वतंत्र होकर चाहे उस प्रकार करें । “अर्थात्‌ श्रुति में अमुक उपास्य स्वरूप को दूसरा अमुक 
उपास्य स्वरूप से श्रेष्ठ कहा है | इसमें अनुचित कुछ भी नहीं, पूजा मार्ग में मूर्तियों में “भगवान्‌ का 
आह्वान होता है और ये 'आवाहन द्वारा ये भगवान्‌ विभूति रूप से, वहां प्रकट होते है अर्थात्‌ इस मूर्ति 
में भगवान्‌ की भावना की जाती है, और गुरु में 'शाब्दे परे च निष्णातं ब्रह्मणि' गुरु परोक्ष एवं प्रत्यक्ष 
दोनों प्रकार के ब्रह्म से सुपरिचित होते हैं, अर्थात्‌ इसमें भगवदावेश के कारण से 'भगवद्‌ भावना करनी 

होती है, अर्थात्‌ इस संबंध में शंका करने जैसा कुछ भी नहीं है । 


अब सूत्रकार ने पहले, बादरि और जैमिनि का मत दिया और फिर अपना मत दिया अर्थात्‌ तीनों 
के चर्चा का विषय एक ही है इस तरह समझा जाता है। इस निरूपण में ब्रह्म प्राप्ति अर्थात्‌ सृष्टयन्तर्गत 
ब्रह्मलोक की प्राप्ति (इस प्रकार का वेदान्ताचार्य बादरि का मत) पूर्वपक्ष के सदृश दिया और ब्रह्म 
प्राप्ति अर्थात्‌ पर ब्रह्म की प्राप्ति 'इस प्रकार वेदान्ताचार्य जैमिनि का मत' उत्तर पक्ष के समान दिया, 
वेदान्तातचार्य बादरि के मतानुसार उपास्य स्वरूप सगुण हे और यह (उपास्य स्वरूपों का) गुण 
अविद्याजन्य होने से सभी उपासनाओं से इस प्रकार प्रतीकोपासना बन जाती हे, अर्थात्‌ जो प्रतिकोपासक 
नहीं उनको दिव्य पुरुष ब्रह्म में ले जाता है इस प्रकार कहते हुए सूत्रकार व्यास का आशय यह है कि 
बादरि के मतानुसार उपासना करने वाले एक को भी ब्रह्म प्राप्ति नहीं, उस प्रकार फिर वस्तु स्थिति से 


sal Ph का वास्तविक ज्ञान भी उपासना का अंग ही है, और बादरि के मत के अनुसरण करे 
जाले उपासको को इस प्रकार का ज्ञान नह, होता, आपात ाको-अनिएचलोक की प्राप्ति भी नहीं 


होती, तब फिर परब्रह्म की प्राप्ति तो हो भी कैसे, इस प्रकार सूत्रकार का आन्तरिक अभिप्राय है (ऐसा 
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मालुम होता है) आना परिस्थिति यह हुई, इस सूत्र में पर ब्रह्म प्राप्ति में कई वस्तु सहायरिक है, इसका 
निवेदन है, अर्थात्‌ यह प्रतिकोपासना ही सूत्रकार को अभिमत है ऐसा सिद्ध हुआ है । 


“टिप्पणी- अब श्री शंकराचार्य ने इस सूत्र का जो अर्थ किया है और इस पर के भाष्य में जो 
विशेष बात कही है उसके प्रति अपनी असंमति अणुभाष्यकार अभिव्यक्त करते हैं, परन्तु यह स्पष्ट रीति 
से समझाने के लिये इस विषय के संबंध में श्रीशंकराचार्य का मन्तव्य समझना अत्यावश्यक है यह 
नीचे दिये अनुसार है । सर्वप्रथम तो ध्यान में लेने की बात यह है कि उपासना का परमफल कार्य ब्रह्म 
लोक है । परब्रह्म प्राप्ति नहीं, इस प्रकार श्री शंकराचार्य का स्पष्ट मन्तव्य है, अब उपासना दो प्रकार 
की है, प्रतीकोपासना और विकारोपासना, अब प्रतीकोपासना के संबंध में 'न प्रतीके न हि सः' 
(AM, ४।१।४) इस सूत्र पर के अपने भाष्य में श्रीशंकराचार्य नीचे दिये अनुसार लिखते हैं । मनो 
ब्रह्मेत्युपासीतेति अध्यात्मम्‌। अथ अधिदैवत आकाशो ब्रह्मेति’ तथा ' आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः ' 
“स यो नाम ब्रह्यत्युपास्ते, इत्येवमादिषु प्रतीकोपासनेषु।।' अर्थात्‌ मन ब्रह्म है इस तरह की 
भावना करता है- आदि आदि प्रतीकोपासना है । 


इसके पश्चात्‌ ' अप्रतीकालम्बनान्‌ नयतीत बादरायणः (ब्र-सू.।४।३।१।५) इस सूत्र पर के 
भाष्य में इस तरह निम्मानुसार लिखते हैं । 


“प्रतीका लम्बनान्‌ वर्जयित्वा सर्वान्‌ अन्यान्‌ विकारालम्बनात्‌ नयति ब्रह्म लोक मिति 
बादरायण आचार्यो मन्यते । न हेवमुभयथा भावाम्युगमे कञ्चिद्‌ दोषोऽस्ति | तत्क्रतुश्च 
उभयथावस्य समर्थको हेतु द्रष्टव्यः । यो हि ब्रह्मक्रतुः स ब्राह्ममैश्वर्य मासीदेत्‌ इति श्लिष्यते। 
तं तथा यथा उपासत तदेव तदेव भवति । इति श्रुते । न तु प्रतीकेषु ब्रह्म क्रतुत्वमस्ति । प्रतीक 
प्रधानत्वाद्‌ उपासन्य | ननु अब्रह्मक्रतुरपि ब्रह्म गच्छति | यथा पंचानिविद्यायाम्‌ स एनान्‌ 
ब्रह्मा गमयतिः इति । भवतु, यत्र एवमाहत्यवादः उपलभ्यते । तदभावे तु औत्सर्गिकेण 
तत्क्रतुन्यायेन ब्रह्म क्रतुनामेव तत्प्राप्तिः, न इतरेषाम्‌' अर्थात्‌ ब्रह्मेतर कोई भी पदार्थ की उपासना 
करने में आती है वह विकारोपासना, इसके दो प्रकार प्रतीकोपासना और अप्रतीकोपासना, प्रतीकोपासको 
को ब्रह्मलोक की प्राप्ति नहीं होती है । अप्रतीकोपासकों को यह प्राप्ति होती है, कारण यह है कि 
प्रतीकोपासकों को ब्रह्म लोक की प्राप्ति की इच्छा नहीं होती है, और श्रुति में भी प्रतीकोपासना का फल 
लौकिक कीर्ति आदि की प्राप्ति कही गयी है । सगुण विद्याओं से वह अप्रतीकोपासना है । इस प्रकार 
की उपासना करने वालों के बड़े भाग्य से ब्रह्म लोक प्राप्ति की इच्छा होती cal परन्तु इसके उपासकों 
को जो ब्रह्म लोक प्राप्ति की इच्छा हो तो ही ब्रह्म लोक की प्राप्ति होती है, नहीं तो नहीं, परन्तु जो सगुण 
विद्या का फल श्रुति इस ब्रह्म लोक की प्राप्ति हुई हो उन विद्या के उपासकों को इस तरह एक बार ब्रह्म 


लोक प्राप्ति की इच्छती AAA MR जि के है । तिन आया p 
का फल श्रुति में, ब्रह्म लोक प्राप्ति नहीं कहीं उन विद्या के उपासक को ब्रह्म लोक प्राप्ति को इच्छा 
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तो ही ब्रह्म लोक प्राप्ति हो, नहीं तो जिस फल की इच्छा हो यह फल प्राप्त हो, ब्रह्म लोक की प्राप्त 
नहीं । 

अणु-भाष्यकार श्रीविठुलेश का मन्तव्य वस्तुतः पृथक है । वस्तु स्थिति से पदार्थ मात्र ब्रह्मस्वरूप 
है, और इस प्रकार की समझपूर्वक जो उपासना करता है वह अप्रतीकोपासक, इसको ब्रह्म लोक तो 
क्या परन्तु परब्रह्म की प्राप्ति हो, परन्तु इस प्रकार की समझ जिसको नहीं हो, जिस उपासना के लिये 
उस पदार्थ में ब्रह्म की भावना “अर्थात्‌ इतने समय पूर्ति मान्यता' करे वह प्रतीकोपासक इस प्रकार के 
प्रतीकोपासक को पर ब्रह्म की प्राप्ति कभी भी नहीं हो । श्रीशंकराचार्य के मत के अनुसार उपासक मात्र 
को परब्रह्म की प्राप्ति नहीं होती | अब पीछे के खण्ड में इस विषय का निरूपण है । 


जबकि श्री विठुलेश के मतानुसार अप्रतीकोपासक को पर ब्रह्म की प्राप्ति होती है अब जो श्री 
शंकराचार्य इस प्रकार कहते है कि प्रतीकोपासकों को ब्रह्म लोक की प्राप्ति की इच्छा नहीं होती, अर्थात्‌ 
इनको ब्रह्मलोक की प्राप्ति नहीं होती, जबकि पंचाग्निविद्योपासक है अर्थात्‌ इनको भी ब्रह्मलोक की 
प्राप्ति नहीं होनी चाहिये, ऐसा होते हुए भी फिर श्रुति में पंचाग्निविद्योपासक का फल ब्रह्मलोक प्राप्ति 
कही है, इसलिये इस उपासक को ब्रह्मलोक की प्राप्ति होती है, इस संबंध में यह कहना कि श्रुति अमुक 
पदार्थ का स्वरूप जो होता है उसका निरूपण मात्र करती हैं, नहीं कि इसमें जो नहीं है, उस प्रकार का 
नया स्वरुप ही पैदा करती है । "टिप्पणी- बोधक और कारक का भेद इस प्रकार है, एक अपुत्र व्यक्ति 
के विषय में एक सामान्य मनुष्य कहे कि इस मनुष्य के पुत्र नहीं, यह इसके शब्द हुए “बोधक अर्थात्‌ 
जो परिस्थिति है उसका ही परिचय देने वाला परन्तु एक सिद्ध पुरुष के शब्द (कारक) कारण कि जो 
इसके लड़का नहीं था बह हुआ | अब जो श्रुति वाक्य (वास्तविक परिस्थिति का) परिचय दिया है 
(यह सिद्धान्त है, और इसमें ऐसा कहा गया है कि पंचाग्निविद्योपासक को ब्रह्म लोक की प्राप्ति होती 
है) और (सूत्रकार) व्यास इस प्रकार कहते हैं कि अप्रतीकोपासक को ब्रह्म लोक की प्राप्ति होती है 
अर्थात्‌ दोनों वाक्यों की एक वाक्यता के लिये अपने को यह स्वीकार करना ही पड़ता है कि 
पंचाग्निविद्या अप्रतीकोपासना है, नहीं तो, अर्थात्‌ पंचाग्निविद्या अप्रतीकोपासना नहीं हो तो सूत्रकार 
जिसके सामने यह ब्रह्म लोक प्राप्ति फलक पंचाग्नि विषयक श्रुति वाक्य है वे इस प्रकार कैसे कहते 
हैं कि अप्रतीकोपासको को ब्रह्म लोक की प्राप्ति होती है इस वाक्य को अपवाद भूत मानकर एक नियम 
के स्वरूप में अप्रतीकनयन की बात ही की है ऐसा कहना उचित नहीं है । 'टिप्पणी- श्री शंकराचार्य 
का कहना इस प्रकार है कि पंचाग्निविद्या प्रतीकोपासना है और इसका फल ब्रह्मलोक प्राप्ति नहीं होनी 
। परन्तु श्रुति में कहा है इसलिये एक अपवाद के तरीके से इसका फल ब्रह्मलोक प्राप्ति है । श्री 
उ रा as ae ठीक नहीं । fe कि (हमारे) मन्तव्यानुसार पंचाग्निविद्या 
इसको और अप्रतीकनयन के नियम के बीच विरोध ही नहीं 


रहता, कारण कि 'पंचाग्नि विद्या को अपवाद में, तो (अग्रीक्रसयन)मिक्वन्‍्को बाधा आती है | जब 
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एक वाक्य दो वस्तुओं के बीच का विरोध बताये तब वह दो वस्तु के बीच में विरोध है इतना ही मालुम 
पड़ता है नहीं कि यह विरुद्ध वस्तुओं में एक का नाश करने का इसमें सामर्थ्य है । हमारी विचार सरणी 
अनुसार तो बाध ही नहीं, तब फिर यह सब प्रपंच किसलिये ? 


अब पूर्वपक्षी जो इस प्रकार कहें कि जो मन आदि शुद्ध ब्रह्म स्वरूप हो तो ' मनो ब्रह्म उपास्ते' 
इस प्रकार श्रुति कहती है “मनो ब्रह्म उपास्ते' इस प्रकार वाचक (इति) शब्द पीछे जोडते नहीं, 
अर्थात्‌ मन को ब्रह्म मानकर उपासना करना ऐसा अर्थ निकलता है । नहीं कि मन ब्रह्म स्वरूप है इस 
तरह का, तब इसके उत्तर में सिद्धान्ती कहते हैं कि शब्दों का अर्थ किस प्रकार करना, इसका तुम्हें (पूर्व 
पक्षी को) ज्ञान नहीं होने से तो इस तरह कहते हैं कारण कि “मन उपास्स्व' अर्थात्‌ मन की उपासना 
करो, इस प्रकार कहने के पश्चात्‌ इस प्रकार की उपासना का फल 'यावन्‌ मनोगतं तत्रास्य काम 
चारो भवति' अर्थात्‌ जहां तक मन की पहुंच है वहां तक इस उपासक की गति अप्रतिहत बनती है, 
इस तरह कहना अर्थात्‌ (इस प्रकार मन में क्या सामर्थ्य है कि इसकी उपासना) इस प्रकार का फल 
दे सके? इस प्रकार कोई प्रश्‍न उठावे इसके लिये (इसके उत्तर में) कहा है कि “मनो ब्रह्मेति' अर्थात्‌ 
यहां (इति) शब्द हेतु का वाचक है (नहीं कि प्रकार का) अर्थात्‌ मन ब्रह्म स्वरूप है इसलिये, इसकी 
उपासना इस तरह फल देती है, इस प्रकार का यह श्रुति वाक्य का अर्थ है, इसलिये जो पहले कहा है 
कि 'मनो हि ब्रह्म, मन उपास्स्व' अर्थात्‌ मन ब्रह्म है, इसलिये मन की उपासना कर, सर्वत्र इस प्रकार 
ही समझने का है । इससे अलग नहीं । 
विशेषाधिकरण- 

सभी उपास्य रूप ब्रह्म स्वरूप ही है, इसलिये इसके उपासकों को परब्रह्म की प्राप्ति होती है यह 
बात अब सिद्ध हुई चूंकि इस संबंध में एक प्रश्न उठता है कि ज्ञानी और भक्त दोनों प्रकार के उपासकों 
को एक समान पर ब्रह्म की प्राप्ति होती है, इससे क्या तारतम्य ठीक है ? इस प्रश्न का विचार करते 
हुए ऊपर की दृष्टि से तो अपने को ऐसा लगता है कि दोनों ब्रह्म के ही उपासक हैं, इसलिये दोनों को 
एक समान पर ब्रह्म की प्राप्ति होनी चाहिये । तब इसके उत्तर में (सूत्रकार) कहते हैं कि- 


विशेषं च दर्शयति।४।३।१७। 
सूत्रार्थ- (दोनों को प्राप्त होने वाले फल के बीच से) अन्तर (श्रुति स्वयं) बताती है “और यह 
कि ज्ञानी को अक्षर ब्रह्म की प्राप्ति होती है और भक्त को पुरुषोत्तम स्वरूप परब्रह्म की । 


सूत्रभाष्य-'दोनों को प्राप्त होने वाले फल के बीच का तारतम्य श्रुति (स्वयं) बताती है । 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में कहा है कि 'ब्रह्मविद्‌ परमम्‌ अर्थात्‌ अक्षर ब्रह्म का > ज्ञान a = 
में बात इतनी ही क 
ब्रह्म की प्राप्ति होती.है, इस, प्रक्तार जो गूढ बात है उसको मन में रखकर ऊपर ड्‌ 


main. 


हे shmi Research अनुभव हें 
है, उसके पश्चात्‌ यह बात सर्वत्र प्रकट करने जैसी नहीं है, उपरान्त यह अनुभव द्वारा ही जान सकते हैं, 
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करती यह श्रुति अब गूढ़ बात इस तरह प्रकट करती है, 'तदेषाभ्युक्ता' “सत्य 
विपश्चिता ।। ' अर्थात्‌ इस (ऊपर की बात) के संबंध में जिसने परब्रह्म का अनुभव किया है उस तरह 
के लोकों ने यह ऋचा गायी गयी है । 'ब्रह्मविद्‌ आप्नोति परम्‌' इस वाक्य को 'ब्रह्मविद्‌ (ब्रह्म) 
आप्रोति' और 'परम्‌ (ब्रह्म) 'आप्नोति' इतना कहने पर प्रश्‍न पैदा होता है कि ब्रह्म ज्ञानी को क्या मिले? 
और इसका उत्तर इसी वाक्य में से इसको (ब्रह्म) मिलता है ऐसा प्राप्त होता है, कासा कि इस प्रकार 
की आकांक्षा का पूरक यह शब्द ही है, इसके पश्चात्‌ (परम्‌) (ब्रह्म) आप्नोति' इस वाक्यखण्ड का 
अर्थ ऋचा के अवशिष्ट भाग में बताया गया है और यह 'निहितं' शब्द से आरम्भ होता है, इसलिये a 
मूल वाक्य ब्रह्म विदाप्नोति परम्‌' में (आप्नोति) यह क्रिया पद बीच में रखा है यह अपना संबंध 
अगले पिछले दोनों शब्दों के साथ बतलाने 'और ये क्रिया पद का अर्थ जो' प्राप्ति से मर्यादा और पुष्टि 
ये दो प्रकार है । अब आरम्भ में मर्यादा प्रकार की (प्राप्ति का) निरूपण है, यहां आशय इस प्रकार है, 
“नायमात्मा प्रवचनेन' (लब्भ्य:) अर्थात्‌ इस परमात्मा की प्राप्ति प्रवचन (आदि) से (नहीं होती) 
वाक्य द्वारा भगवाकृपा के अतिरिक्त सभी साधन भगवतप्राप्ति के लिये व्यर्थ है इस प्रकार कहा गया है। 
यह बात ध्यान में लेकर अक्षर ब्रह्म को भगवतप्राप्ति का साधन कहें तो इस बात के साथ विरोध पैदा 
होता है, इसलिये इस वाक्य का अर्थ भी समझना कि ज्ञानमार्गीय जीवों को अक्षर ब्रह्म के ज्ञान द्वारा 
अक्षर ब्रह्म के प्राप्ति होती है, कारण कि इसका ध्येय अक्षर ब्रह्म ही है, और पुरुषोत्तम तो ध्येय भक्तों 
का होता है, (और) यह बात श्रीमद्भगवद्गीता में एवं सततयुक्ता ये, ( ये भक्तास्त्वांपर्युपासते, 
ये चाप्यक्षर मव्यक्तं तेषां के योगवित्तमाः ) अर्थात्‌ जो प्रतिक्षण (भक्ति में) रत “भक्त आप की 
उपासना करता है, और जो अव्यक्त अक्षर की उपासना करता है उसमें अधिक श्रेष्ठ कौन ? इस प्रकार 
(अर्जुन ने) प्रश्न किया, तब (भगवान्‌ ने) “मय्यावेश्य मनो ये मां नित्ययुक्ता उपासते ' श्रद्धया 
परयोपेतास्ते मे युक्ततमा मताः।' अर्थात्‌ मेरे में मन को एकाग्र करके (प्रतिक्षणरत) जो (भक्त) 
मेरे को “परम श्रद्धापूर्वक भजता है वह मुझको अधिक प्यारा लगता है' इस श्लोक में और 'ये 
त्वक्षरमनिर्देश्यम्‌' अव्यक्तं पर्युपासते, क्लेशो$धिकतरस्तेषामव्यक्तासक्त चेतसाम्‌।। ' अर्थात्‌ 
जिनको प्रत्यक्ष नहीं बता सकते उस तरह के (अव्यक्त) अक्षर की उपासना करते हैं, 'अव्यक्त में 
आसक्त मन वाले उन साधकों को अधिक दुःखी होना पड़ता है । इस श्लोक में कहा है, और श्री 
भागवत में (कहा है) और श्री भागवत में ' भक्त्याहमेकया ग्राह्म: अर्थात्‌ जिनको प्रत्यक्ष नहीं बता 
सकते ऐसे अव्यक्त अक्षर ब्रह्म की उपासना करते हैं। अव्यक्त में आसक्त मन वाले उन साधकों को 
अधिक दुःख होता है । इस श्लोक में कहे और भागवत में भक्तयाहमेकया ग्राह्यः अर्थात्‌ इसलिये 4 
(भगवान्‌) केवल भक्ति द्वारा प्राप्त हो सकता हुँ, इस श्लोक में और “तस्माद्‌ मद्भक्तियुक्तस्य, 


योगिनो वै मदात्मनः, न ज्ञानं न च वैराग्यं प्रायः श्रेयोभवेदिह।। अर्थात्‌ मेरे में जिसका मन है 
वैसा मेरा जो भक्त उको जनि और वैराग्य अधिक उपयोगी नहीं होते. इस श्लोक में कहा है, अर्थात 
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“फलित यह हुआ है कि' ब्रह्म ज्ञानी के ऊपर भी जो भगवान्‌ कृपा करे तो इसको (भगवान्‌ की) भक्ति 
जगती है। अब जब यह भक्ति उत्कट हो तब प्रभु को इसके हृदय में प्रकट होने की इच्छा होती है, और 
'इसके लिये' निज धाम जो व्यापी वैकुण्ठ,उसको हृदयाकाश में प्रकट करते हैं और व्यापी बैकुण्ठ को 
“परमव्योम' शब्द से कहा गया है (परमेव्योम्नि)इस प्रकार से लौकिक प्रकार कहने के अतिरिक्त जो 
(परमे व्योमन्‌) इस तरह जो अलौकिक प्रकार “जो उसको कहा उसके द्वारा ऐसा समझना कि (यह 
व्यापी वैकुण्ठ) अलौकिक पदार्थ है । अब जो 'निहितं अर्थात्‌ वहां रहे हुए इस प्रकार जो (श्रुति 
वाक्य में) कहा उसको यह बतलाने के लिये कि जो जहां हो वह वहां अवश्य दिखता है इस 
नियमानुसार व्यापी वैकुण्ठ में बिराजने वाले भगवान्‌ के दर्शन अब अवश्य होंगे, अर्थात्‌ 'यो बेद 
निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌' इतना श्रुत्यंश (मूल वाक्य के) (परमाप्नोति) इस भाग का विवरण 
रूप होने से ' नास्य प्राणा उत्क्रामन्ति, इहैव समवलीयन्ते , ब्रह्मैव सन्‌ ब्रह्माप्येति? अर्थात्‌ इस 
तरह के भक्त की इन्द्रियां देह से अलग नहीं होने पर परमात्मा के स्वरूप में ही लीन होती है, अर्थात्‌ 
ये भक्त स्वयं भगवत्‌ स्वरूप होकर भगवन्मय बन जाता है । इस श्रुत्यनुसार ( परमाप्नोति ) इस 
वाक्यांश का अर्थ प्राप्त होता है । 

उसके पीछे शुद्ध पुष्टि में जिसका अंगीकार है उसके आगे ऊपर क्या होता है इसका वर्णन ऋचा 
में “सोऽश्नुते' इत्यादि अविशष्ट भाग में है | यहां श्रुति का निगूढ आशय इस प्रकार है । जिस तरह प्रभु 
अपने लोक में प्रकट होकर लीला करते है उसी तरह अपना जो परम कृपालु स्वभाव उसको लेकर 
अपने में लीन हुए जो भक्त उनको भी प्रकट करते हैं और ये भक्त के अत्यन्त स्नेह से लेकर तदधीन 
बनकर इस भक्त को भी अपनी लीला के रस का अनुभव कराते है (और यह बात) “सोऽश्नुते सर्वान्‌ 
कामान्‌ सह ब्रह्मणा' अर्थात्‌ ये भक्त परब्रह्म पुरुषोत्तम के संग में अपने इच्छित सभी सुख प्राप्त करता 
है इस प्रकार कहा है । सूत्र में जो (च) शब्द है उस द्वारा (विशेष बात) कहने वाली श्रुति उस प्रकार 
स्मृति में निरूपित है ऐसा अर्थ निकलता है । 

अर्थात्‌ फलित यही हुआ कि ज्ञानमागीयों को अक्षर ब्रह्म की ही प्राप्ति होती है और भक्तों को 
पुरुषोत्तम की प्राप्ति होती है । 

।। ब्रह्म सूत्राणु भाष्य चतुर्थाध्याय का तृतीयपाद संपूर्ण ।। 
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चतुर्थाध्याये चतुर्थ: पाद: । 
१ संपद्याविर्भावाधिकरणम्‌ । 
संपद्याविर्भाव: स्वेन शब्दात्‌ ॥४ le is ॥ 
ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै-२।१) इत्युपक्रम्य-सोश्चुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा 
विपश्चिता (तै.२॥१) इति तैत्तिरीयके पठ्यते । तत्रेदं संदिह्यते । किमन्तः स्थित 
एवाश्नुते | इति तैत्तिरीयके पठ्यते । तत्रेदं संदिह्यते । किमन्तःस्थित एवाश्रुते | उत 
पुनर्जन्म प्राप्नोति । तत्रान्त्यस्त्वनुपपञ्चः । न स पुनरावर्तते (का.२) तेषामिह न 
पुनरावृत्तिरस्ति (बृ.६।२।१५) इत्यादि श्रुतिविरोधात्‌ कर्माभावाच्चेति प्रासे प्रतिवदति 
| संपद्य ब्रह्म संपद्मापि स्थितस्य जीवस्य प््रभोरत्यनुग्रहवशाद्‌ 
रूपात्कभजनानन्ददित्सायां तत्कृत आविर्भावो भवत्येव | भगवदधीनत्वज्ञापनायास्य 
तत्र कर्तृत्वं नोक्तम्‌ | ननूक्तं - न स पुनरावर्तते (का.२) इत्यादिश्रुतिविरोधः 
कर्माभावश्च बाधक इत्यत आह । स्वेनेति । स्वशब्दोत्र भगवद्धाची | तथा च 
भगवत्स्वरूपबळेनैबाविर्भाव इत्यर्थ: । एवं सत्युक्त श्रुतिर्मर्यादामार्गविषयिणीति न विरोध 
इति भाव: | तेषामिह प्रपञ्चे न पुनरावृत्तिरस्तीति हि श्रुतिराह । लीलायाः प्रपञ्चातीत्वात्‌ 
तत्राविर्भावस्य निषेधाविषयत्वादपि न विरोधः । अत्र प्रमाणाकाङ्घायामाह । शब्दादिति 
। सोश्नते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता (ते.२।१) इति श्रुतिः पुरुषोत्तमेन सह 


सर्वकामभोगं बदति । स च न विग्रहं विना संभवतीति श्रुतिबलादेव तथा 
मन्तन्यमित्यर्थः ॥४ ।४।१॥ 
हेत्वन्तरमाह । 


मुक्तः प्रतिज्ञानात्‌ We 12 ie N 


अत्रोपक्रमे-ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै.२।१) इति बाक्येन परप्रापतिलक्षणा मुक्ति प्रतिज्ञा 
हि तद्विवृतिरेव सोश्रुत इत्यादिना कियते । तेन पुष्टिमार्गीयमुक्तिरूपत्वमेव तस्याशनस्य 
सिध्यत्यतोपि हेतोस्तदाबिर्भावस्य न लौकिकत्वं न चावृत्तिरूपत्वमित्यर्थः ।४।४।३॥ 
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आत्मा प्रकरणात्‌ ॥४1॥४ 1३ ॥ | 

ननु परस्य ब्रह्मणो निर्गुणत्वात्कामभोगस्य गुणसाध्यत्वात्सह ब्रह्मणेत्यत्र ब्रह्मपदं 
सगुणतत्परमतो न तस्य मुक्तिरूपत्वमित्यत आइ । अत्र बरह्मपदेनात्मा व्यापको 
मायात्दुणसंबन्धरहितो य: स एवोच्यते | कुतः | प्रकरणात्‌ । ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ 
(ते.२।१) इत्युपकम्य तत्पाठाद्‌ गुणातीतस्यैवैतत्प्रकरणमिति तदेवात्र ब्रहाशब्देनोच्यत 
इत्यर्थः ॥४।४।३॥ 

अविभागेन दृष्टत्वात्‌ Ue le le ll 

ननु-ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै.२।१) इति भिन्नं वाक्यम्‌ ऋम्भिन्नातो नैकं 
प्रकरणमिति सगुणमेव तत्र ब्रह्मपदेनोच्यत इत्याशङ्क्य प्रतिबदति । पूर्ववाक्येन 
समविभागैनैवेयमृक्‌ पठिता न तु विभागेन | कुतः। दृष्टवात्‌ । ब्रह्मविदिति वाक्यानन्तरं 
तत्पूर्वोक्तमर्थ प्रतिपाद्यत्वेनाभिमुखीकृत्यहेर्गुक्तेति श्रुतिईश्यते | तदेषाभ्युक्तेति । तेन 
पूर्ववाक्योक्तार्यम िकृत्यैवर्गुच्यत इति गुणातीतमेव तदत्र वाच्यमित्यर्थः 
॥३।३।३।१॥ . 

२ ब्राह्माधिकरणम्‌ | 
ब्राह्मेण जैमिनिरूपन्यासादिभ्यःः।। ४।४।५॥ | 

पूर्वेण मुक्तो जीवो भगवदनुग्रहातिशयेच्छातो बहिराविभूतो गुणातीतेन 
पुरुषोत्तमेनैव सह सर्वान्‌ कामानश्रुत इति सिद्धम्‌ । अथ तत्रैवेदं विचार्यते। आविर्भूतो 
जीव: प्राकृतेन झरीरेण भुङक्त उताप्राकृतेनेति । तत्र भोगस्य. लौकिकत्वे 
तदायतनस्यापि ताइशेनैव भवितव्यमिति मन्वानं प्रत्याह | बराह्मण ब्रह्मसंबन्िना ब्रह्मणा 
भगवतैव स्वभोगानुरूपतया संपादितेन सत्य्ञानानन्दात्मकेन शरीरेण पूर्वोक्तानभुत इति 
जैमिनिराचार्यो मनुते । तत्र हेतुरुपन्यासादिभ्य इति । ब्रह्मविदाप्नोति परमिति ब्रह्मविदः 
परप्राप्तिं प्रतिज्ञाय तदर्थस्यैबोपन्यासो ग्रिमयर्चा क्रियते सोश्रुत इत्यादिना | तथा च 
परप्राप्ते मुक्ति रूपत्वात्‌ पुष्टिमार्गीयायास्तस्या एवंरूपत्वादतर बध 
पुरुषोत्तमायतनरूपत्वात्तदात्मकमेब शरीरं तस्य वक्तुमुचितं न तु ETL l 
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एतद्वो धनायैवाग्रे ्ञमयादीनि विभूतिरूपाण्युक्तानि । भक्तशरीरे प्रतीयमानानामर्थाना 
विभूतिरूपत्वेन ब्रह्मात्मकत्वं तेन साधितं भवति । इदमेवादिपदेन बहुवचनेन च ज्ञाप्यते 
। एतदानन्दमयाधिकरणे प्रपश्चितमतो नात्र पुनरुच्यते तत्र कर्मवादी जैमिनिरेवं मनुते 
तत्रान्येषामेवमङ्गीकारे किमाश्चर्यामिति ज्ञापनाय तन्मतोपन्यासः कृतः ॥४।४।५॥ 
चितितन्मात्रेण तदात्मत्वादित्यौ डु लो भि: ।४।४।६॥ 

स यथा सैन्धबधनोनन्तरोबाह्यः कृत्स्रो रसधन एवं वा अरे 
अयमात्मानन्तरोबाह्यः कृत्स्रः प्रज्ञानधन: (बृ.४।५।१३) इति श्रुतौ धनपदेन 
ज्ञानात्मकविग्रहात्मत्तवं ब्रह्मणो बोध्यते | अन्यथा न वदेत्‌ । प्रयोजनाभावात्‌ | तथा च 
ताइशेन सह भोगकर्त्रा ताइशेनैव भाव्यमिति चिति चिद्रूपे ब्रह्माणि तन्मात्रेण चिन्मात्रेण 
रूपेण कामान्‌ भुङ्क्ते न तु विग्रहेण । श्रुतौ जीवस्य तथात्वस्यानुक्तेः । 
ूर्णानन्दत्वाद्भगवतस्तत्संबन्धेन तदानन्दनुभवतीत्यर्थः संपद्यते | चिदात्मत्वं जीवस्य 
यतो नैसर्भिकमित्यौडुलोमिराचार्यो मनुते | अशरीरं बाव (छां.८।१२।१) इति 
श्रुतिरे ताइशान्यविषयिणीति ज्ञेयम्‌ । मुक्ति दशायां तदनु भवस्य 
भगवदिच्छाविषयत्वाभावान्न तथा | तथा चैतदेतज्जातीयकानन्दानुभवोस्य भवत्विति 
भगवदिच्छैव श्रुतौ कामराब्देनो च्यते ॥४।४।६॥ 

एवमप्युपन्यासात्‌ पूर्वभावादविरोधंबादरायणः ॥। ४ ।४।७॥ 

परमाचार्यो बादरायणस्तु नैवं मनुते । ब्रह्मविदाप्नोति परमित्यस्योपन्यास एवमपि 
विग्रहवत्वेनापि कृतो यतः | तथाहि । यो वेद निदितं गुहायाम्‌ (तै.२।१) इत्यत्र 
गुहाया उक्तत्वात्तस्या विग्रह एव संभवात्‌ । किंच । प्रथमान्तोपस्थितत्वेन 
प्राप्नोतीत्युक्त्वा च ब्रह्मविदः परप्राप्ती स्वातन्त्र्यं ज्ञाप्यते | तदेव ब्रह्मणा सहेति 
CR oe ता Se विग्रहं विना संभवन्ति । किंच । विपश्चितेति 
सर्व वाच्यम्‌ | एवं सति aoe E a Rial तदुपयोग्येव 

भक्तविविधभावान्‌ पश्यति स्वयंभोगचतुरश्रेत्युक्त भवति | 
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एतेनापि अक्तविग्रह: सिध्यति । ननु बिग्रहस्यागन्तुकत्वेन लौकिकत्वादलौकिकेन 
aam भोगो विरुद्ध इत्यत आह । पूर्वभावादिति । भक्तप्राप्ते: पूर्वमेव 
भगवददित्सितभोगानुरूपविग्रहाणां सत्त्वान्न विरोधः | किंच | उक्त श्रुतिसूत्रै: पुरुषोत्तमेन 
सह भक्तस्य कामभोगो निरुपित: । स यावतार्थेन विना नोपपद्यते तावान्‌ स श्रुत्यभिमत 
इति मन्तव्यम्‌ । तथा च ब्रह्मसंबन्धयोग्यानि शरीराणि नित्यानि सन्त्येव | यथानुग्रहो 
यस्मिञ्जीबे स ताद्दशं तदाविइ्य भगवदानन्दमश्नुत इति सर्वमवदातम्‌ ।।४।४ 1७ ॥ 
संकल्पादेव च तच्छु ते: ॥४॥४ ।८ ॥ 

एवं परप्राप्ति: केषांचिदेव भवति । तत्र हेत्वपेक्षायामाह | भजनानन्दं दातुं wa 
संकल्पविषयं करोति स एवैवं प्राप्नोतीति भगवत्संकल्प एव तत्र हेतु: । तत्र प्रमाणमाह 
| तच्छुते: | नायमोत्मेत्युपक्रम्य-यमे-वैष वृणुते तेन लभ्यः (9.312 1३) इति श्रुति: 
श्रूयतेत: स एवात्र हेतु:। श्रुती प्रबचनादिदोषः कृत इत्यत्राप्येबकार उक्त: | 
चकारात्तज्जनितैवैतदनुरूपा परमार्तिः संगृह्यते ॥४।४।८॥ 

अत एव चानन्याधिपति: ॥ ४ ।३।९॥ 

यतो हेतोः साधनं फल चोक्तरीत्या स्वयमेव नान्योतो हेतोस्तेषां हृदि 
साधनत्वेन फलत्वेन प्रभुरेव स्फुरति नान्यस्तेनानन्यास्ते | तेषामेवाधिपतिः पुरुषोत्तमः 
। अन्यत्राधिपत्यं विभूतिरूपैः करोत्यतः सर्वस्याधिपतिरिति श्रुतिरपि तदभिप्रायेणैवेति 
भाव: । चकारात्‌-मदन्यत्ते न जानन्ति नाहं तेभ्यो मनागपि (भा.९।४।६८) इति 
भगवद्वाक्यं संगृह्यते । अन्यथा सर्वज्ञस्याकु ण्ऱिज्ञानशक्तेरेवं कथनमयुक्तं स्यादतः 
पृष्टिमार्गोनुग्रहैकसाध्यः प्रमाणमार्गाद्विलक्षणस्तत्र विश्वासश्च तथेति सिद्धम्‌ ॥४।४।९॥ 

अभावं बादरिराह ह्येवम्‌ ॥४॥४॥१० || 

मुक्तोपि जीवः पुष्टिमार्गेङ्गीकृतो भगवदत्ं विग्रहं प्राप्य भजनानन्दं प्राप्नोतीति 
सिद्धम्‌ । अत्र प्रत्यवतिष्ठते बादरिराचार्यो मुक्तस्य देहाद्यभाबं मनुते । तत्र हेतुराह | 
हवमिति । ब्रह्मविदो हि मुक्तिरुच्यते | यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर तर पझ्यति 
(बृ.२।४।१४) इत्याद्युक्त्वायत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्‌ तत्केन कं पश्येत्‌ 
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(बु.२।३1१४) इत्यादिना द्वितीयज्ञाननिषेधमाह ब्रह्मविदः श्रुतिः। तथा च तस्य 
कामभोगवार्ता दूरतरेति तदाक्षेप्यदेहोपि तथा ॥४।४।१०॥ 
भावं जैमिनिर्विक ल्पामननात्‌ ॥४।४।१ १ ॥ 
जैमिनिराचार्यस्तु मुक्तस्य पुंसो देहादेर्भावं सत्तां मन्यते । तत्र हेतुर्विकल्पेत्यादि 
। ब्रह्मविदाप्नोति परमिति श्रुत्या ब्रह्मज्ञानस्य तत्प्रा्िसाधनत्वमुच्यते । नायमात्मा 
(मुं.३।२।३) इति श्रुत्या तु वरणमात्रप्राप्यत्वम्‌ । सोश्नुत इत्यादिना च 
परप्राप्त्युपन्यासः कियते | ga समवनीयन्ते ब्रह्मैव सन्‌ ब्रह्माप्येति (बु.४।४।३२) 
इति च पठ्यते | एवं सति मिथो विरोधे तदभावायो क्तव्याख्यानरीत्या ज्ञानमार्गीयस्य 
ब्रह्मज्ञानेनाक्षरब्रह्मप्राप्ति: पृष्टिमार्गीयभक्तस्य तु aad इत्यनेनोक्ता परप्रासिरिति 
व्यवस्थितविकल्प. एब श्रुत्यभिमत इति ज्ञायते । तेन नायमात्मेति श्रुतिः 
परप्राप्तिविषयिणी | इदैवेत्यादिश्रुतिस्तु मर्यादामार्गीयविषयिणी मन्तव्यम्‌ | एवं सति 
पृष्टिमार्गीयस्य भोगसाधनात्मकविग्रइवत्त्वं निष्प्रत्यूह सिध्यति | तत्‌ केन कं 
 पञ्येदित्यादिना तु ब्रह्मज्ञानसामयिकीं व्यवस्थामाह न तु 
तदुत्तरकालीनपरप्राप्तिसामयिकीमिति किमनुपपन्नम्‌ ॥४।४।११॥ 
द्वादशाहवदुभयविधं बादरायणोतः ।।४।४।१३॥। 
ब्रह्मणा सह सर्वकामाझनप्रयोजकं शरीरं झारीरत्वस्य 
भूतजन्यत्वन्याप्यत्वात्तदभावेनाशरीररूपं तद्भोगायतनत्वेन शरीररूपमपीति बादरायण 
आचार्यो मन्यते | अत्र हेतुरत इति | तथाविधश्रतेरित्यर्थः। तथाहि । सुखं त्वेव 
विजिङ्ञासितन्यमित्युकत्वा तत्स्वरूपमाह। यो वै भूमा तत्सुखम्‌ (छां.७।२३।१) 
इत्युपकम्याग्र उच्यते । यत्र नान्यत्पञ्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमा 
(छा.७।२४।१) इत्यनेन केबलभावविषयत्वं पुरुषोत्तमलक्षणमुक्त्वा के वलभाववतों 
भक्तस्य विप्रयोगगसामयिकीं व्यवस्थामाह स एवाधस्तात्‌ स उपरिष्टात्‌ स पश्चात्स 
पुरस्तात्‌ (छां.७।२५।१)इत्यादिना । तत:- स वा एष एवं पह्यन्नेवं मन्वान एवं 
विजानन्‌ (छां.७।२ ५।२) इति पूर्वावस्थामनूद्य संयोगाबस्थामाह । 
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आत्मरतिरात्मकीड आत्ममिथुन आत्मानन्द: (छां.७॥२५॥२) इति वाक्येन सोश्ुत 
इति श्रुतिसंवादिनमर्थमुक्त्वा भक्तस्वरूपमाह। तस्य ह वा एतस्यैवं पयत एवं 
मन्वानस्यैवं विजानत आत्मतः प्राण: (छां.७।२६ 12) इत्युपक्रम्य-आत्मत WE सर्वम्‌ 
(छां.७।२५।२) इति वाक्येन सोश्रुत इति श्रुतिसंबादिनमर्थमुक्त्वा भक्तस्वरूपमाह । 
तस्य ह वा एतस्यैवं पश्यत एवं मन्वानस्यैवं विजानत आत्मतः प्राण: (Bi. 124 12) 
इत्युपक्रम्य-आत्मत एवेदँ सर्वम्‌ (छां.७।२६।१) इति । तेनाशरीरत्वं सिध्यति | 
अव्ययप्रयोगेणाविकृ तादेव पुरुषोत्तमाप्राणाद्याविर्भाव उच्यते | अत्र ल्यबूलोपे पञ्चमी । 
पूर्व विरहदशायां प्राणादयो भगवत्येव लीना आसंस्ततस्तत्प्राक्टये तत एव प्राणादयोपि 
संपन्ना इति तत्प्राप्तेनिमित्तत्व॑ं यतो विभूतिरूपाणामपि पुरुषोत्तमे लयो नानुपपन्नः । 
आत्मरतिरित्यादिना सो श्रुत इत्यनेन च शरीरत्वम्‌ | जैमिनिरप्यत एव ब्राह्मेणेति मनुते। 
एकस्य विरुद्धोभयधर्मवत्त्तममन्वानं प्रति वैदिकं दष्टान्तमाह | द्वादाहवदिति | यः 
कामयेत प्रजायेयेति स द्वादशरात्रेण यजेत (4.4.9 12 18) इति चोदनया द्विरात्रेण 
यजेत (तै.सं.७।१।४) इत्यादिवन्नियतकर्तृकत्वेनाहीनत्वं गम्यते | द्वादशाहमृद्धिकामा 
उपेयु:। य एवं विद्वाँसः सत्रमुपयन्ति (तै.सं.७।५।१) इति श्रुत्या च सत्रत्वं 
ब्हुकर्तृकस्य गम्यते | एवमेव द्वादशाङ्गशरीरेन्द्रियप्राणान्तः करणात्मभिरश्रुत इति 
सत्रतुल्यत्वम्‌ । वस्तुतो भगवद्धि भगवद्विभूतिरूपत्वेन ब्रह्मात्मत्वेनैक रूपत्वमतो 
द्वादशाहवदुभयविधम्‌ । सत्रे प्रत्येकं चेतनानां यजमानानां फलभागित्वबदत्रापि 
ताइग्भक्तदेहादीनामपि ब्रह्मात्मकत्वाच्चेतनत्वमेवेत्यप्यनेन eda ज्ञाप्यते | अत एव 
श्रीमागवते -देहेन्द्रियासुद्दीनानां वैकु ण्ठपुरबासिनाम्‌ (भा.७।१।३४) इति गीयते 
॥३।३।१२॥२॥ 
३ तत्त्वभावाधिकरणम्‌ | 
तत्त्वभावे संध्यवदुपपत्तेः ॥४।४।१३॥ 

अथेदं चिन्त्यते | भगवत्स्वरूपे प्राकृ तशरीर इवाबस्था इश्यन्ते तत्कालीनैः 

पुंभिरिति कथमप्राकु तत्बमुपपद्यत इति तत्रोपपत्तिमाह । तद्दर्शनस्य 
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वास्तववस्तुविषयक त्वव्यवच्छेदेन पूर्वपक्षव्युदासाय तुशब्दः । तत्‌ 
प्राकृततुल्यदर्शनमभावे तथात्वस्याभाव एव भवति । तु तत्र प्राकृता धर्माः सन्ति । 
नन्वविद्यमानानामर्थानां कथं दर्शनमुपपद्यत इत्यत आह । संध्यवदिति । स्वप्ने यथा 
वासनावशादविद्यमानानामप्यर्थांनां भवति तथा मगवदिच्छावशात्तत्रापि 
प्राकृ ततुल्यत्वदर्शनस्योपपत्तेर्न प्राकृतत्वं तत्र ज्ञेयमित्यर्थः | तथा च श्रुतिः । संध्यं 
तृतीयँ स्वप्नस्थानं तस्मिन्‌ संध्ये स्थाने तिष्ठन्नुभे स्थाने पञ्यतीदं च परलोकस्थानं च | 
अथ यथाकमोयं परलोकस्थाने भवति तमाकममाकम्योभयान्‌ पाप्मन आनन्दांश्च 
पञ्यति। स यत्रायं प्रस्वपिति (बृ.४।३।९) इत्युपकम्य स्वयं विहृत्य स्वयं निर्माय स्वेन 
भासा स्वेन ज्योतिषा प्रस्वपित्यत्रायं पुरुषः स्वयंज्योतिर्भवति - न तत्र रथा न रथयोगा 
न पन्थानो भवन्ति (बृ.४।३।१०) इत्यादिरूपा | एवमेव भगवानासुराणां प्राकृ तगुणे 
तमस्येव दुःखात्मके लयं चिकीर्षुः स्वस्मिन्‌ प्राकृ तत्वबुद्धिसंपादनाय ताइशीमिव लीलां 
दर्शयत्यतो न प्राकृ तत्वशङ्कागन्धो प्यत्र | अत एव भगवतोक्तम्‌-मामात्मपर-देहेषु 
प्रद्रिषन्तो भ्यसूयकाः (भ.गी.१६।१८) इत्युपकम्य-ततो यान्त्यधमां गतिम्‌ 
(भ.गी.१६।२०) इति । तेषामासुरत्वेन मुक्त्यनधिकारित्वात्‌ तथाकरणमतः सुष्टूक्त 
संध्यवदुपपत्तेरिति ।।४।४॥।१३॥ | 
भावे जाग्रद्वत्‌ Ile 12122 I 

लौकिकवद्धासमाने लीलापदार्थे यदशनं भक्तानां तत्तु भावे विषये विद्यमाने सति 
भवति | अत्र दृष्टान्तमाह | जाग्रद्वत्‌ । यथा मोहाभाववतः पुंस: सत एवार्थस्य दर्शनं 
तथेति | एताभ्यां सूत्राभ्यामेतदुक्तं भवति | सोश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह। ब्रह्मणा 
विपश्चिता (तै.२।१) इति श्रुत्या भक्तकामपूरणाय भगवान्‌ लीलां करोतीति गम्यते । 
यहर्शनश्रवणस्मरणैर्भक्तानां दु:खं भवति ताइशीमपि तां करोतीति श्रूयते । यथां 
सौभयुद्धे मोहवचनानि | इस्तादायुधच्युतिः । प्रभासीयलीला च । उक्तरीत्या सो श्रुत 
इति शरुत्या परबह्मत्वमवगम्यते | उक्तलीलया तद्वैपरीत्यं च । एवं सत्येकस्या 
वास्तवत्वमन्यस्या अवास्तवत्वं वाच्यम्‌ । ते ते धशमान्युष्मसि (तै.सं. १।३।६।१) 
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विष्णो: कर्माणि पश्यत (तै.सं.१ 1३ ॥६॥२) तद्विष्णोः परमं पदम्‌ (तै.सं. १ 1३1६ 1२) 
तद्विप्रासो विपन्यवः (ऋ.सं. १।२२।२१ ) इत्यादिश्रुतिभिः | सहस्रशीर्ष देवं विश्वाक्षं 
विश्वशंभुवम्‌ | विश्वं नारायणं देवमक्षरं परमं पदम्‌ । विश्वतः परमं नित्यं विश्वं नारायण 
हरिम्‌ । विश्वमेवेदं पुरुषस्तद्वश्रमुपजीवति | पतिं विश्वस्योत्मेश्वर शाश्वत शिवमच्युतम्‌ 
(म.ना.१३।१) इत्यादिभिश्च शुद्धब्रह्मणस्तद्विपरीतदर्शनेवइ्यं हेतुर्वाच्यः । स 
त्वासुरन्यामोहनमेवेति पूर्वसूत्रेणोपपादितः । भक्ते स्य: स्वरूपानन्ददानाय-लोकवत्तु 
लीलाकैबल्यम्‌ (अ्र.सू.२।१।३३) इति न्यायेन या लीला: करोति यथा रिङ्गणादिलीला 
भगवतो नैसर्भिकधर्मरूपानन्दात्मकत्वेन विद्यमाना एव ता भक्ता: पश्यन्तीति 
द्वितीयसूत्रेणोक्तम्‌ | अत एव लीलाया अनेकरूपत्वाद्‌ ब्रह्मणश्च श्रुतौ 
सैन्धबद्द्टान्ते नैकरसत्वनिरूपणाच्छुद्धब्रह्मधर्मत्वं न संभवतीति शङ्कानिरासाय 
कैवल्यभित्युक्तम्‌ | 

साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च (4.8 ।१ १) इत्यादिश्रुतिषु यान्यधर्मराहित्यलक्षणा 
केवलतोका सा लीळात्मिकैव लीलाविशिष्टमेव शुद्धं परं ब्रह्म न कदाचितद्रहितमित्यर्थः 
पर्यवस्यति । तेन स्वरूपात्मकत्वं लीलायाः पर्यबस्यति तेन च नित्यत्वम्‌ | 
एतद्विद्विन्मण्डने प्रपञ्चितम्‌ | अथवा लीलैव कैवल्यं जीवानां मुक्तिरूपम्‌ तत्र प्रवेशः 
परमा मुक्तिरिति यावदित्यर्थः ॥४।४।१४॥३॥ 

४ प्रदीपाधिक रणम्‌ । 
प्रदीपबदावे शस्तथाहि दर्शयति ॥४ ie ।१५ tl 

ननु पूर्णज्ञानक्रि याशक्तिमता ब्रह्मणा तुल्यभावेन तत्रापि प्रधानभावं प्राप्य 
कामभोगकरणमपूर्णज्ञानकियावतो भक्तस्यानुपपन्नमित्याराङ्कायां तत्रोपपत्तिमाह । नहि 
तदा नैसर्मिकद्घानकियाम्यां तथा भोक्तुं शक्तो भवति किंतु भगवांस्तस्मिन्नाविशति यदा 
तदायमपि तथैव भवतीति सर्वमुपपद्यते । एतदेवाह । प्रदीपवदिति । यथा प्राचीनः 
प्रकृष्टो दीप: स्नेहाधीनस्थितिश्च भवति स्वयं तथात्रापीत्यर्थः। अत्र प्रमाणमाह | तथाहि 
दर्शयति श्रुति: भर्तासंश्रियमाणो बिभर्ति । एको देवो बहुधा निविष्टः (तै.आ.३।१४) 
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इति । सर्वान्‌ कामानित्युक्तत्वाद्‌ यस्य कामस्य भोगो यथा निवेशे सति तत्तथा तदा 
निवेश इति बहुधा निवेश उक्त: । अयं निवेशो नान्तर्यामित्वेन तस्यैकधैव प्रवेशात्‌ । 
निसर्गत: सर्वेषां जीवानां भगवान्‌ भवत्येव प्रभुर्यद्यपि तथापि यं स्वीयत्वेन वृणुते तस्य 
विवाहितः पतिरिव भर्ता सन्‌ वरणजस्नेहातिशयेन भक्तेनापि भ्रियमाणः सन्‌ स भक्त इव 
स्वयमपि तं स्वस्मिन्‌ बिभर्ति । अत एव स्नेहराहित्येनायोगोलकादिकं विहाय प्रदीपं 
ष्टान्तमुक्तवान्‌ व्यासः। अत एव देवपदमुक्तम्‌ । स्वरूपानन्ददानाद्भावो दीपनात्‌ 
पूतनादिमुक्तिदानेन स्वमाहात्म्यद्योतनादैकुण्ठादिस्थितेश्र। तदुक्तं निरुक्ते दिवो दानाद्वा 
| दीपनाद्वा । द्योतनाद्वा । द्युस्थानो भवतीति वा यो देवः (नि.७।१५) इति । किंच 
भक्तानां कामभोजनार्थ क्रीडाकरणात्‌ क्रीडायामेव जयेच्छाकरणाद्भक्तेः सह 
व्यवहारकरणाद्‌ भक्तेषु स्वमाहात्म्ये च्छादिद्योतनाद्‌ - न पारयेहं (भा. १०।३०।३७) न 
त्वाइशीं प्रणयिनीम्‌ (भा.१०।३०।५५) इत्यादिभिः स्तुतिकरणात्‌ भक्तप्रपत्तिदर्शनेन 
कालीयदमनादौ मोदकरणात्‌ तेष्वेव भक्तिमदकरणात्‌ ते स्वप्नेपि प्रियमेव पश्यन्तीति 
स्वप्रकरणात्तेषां कान्तिकरणादिच्छाकरणाद्वा तन्निकटे गमनादपि देव:। तदुक्त 
धातुपाठे -दिवु क्रीडाविजिगीषाव्यवहारय्ुतिस्तु तिमो दमदस्वप्नका न्तिगतिषु 
(पा.धा.पा.दि.१) इति । एवं सति युक्तमेव तेषां तथात्वमिति हिशब्देनाह 
॥३।३।१५॥ 

ननु-अस्थूलमनण्वहस्वम्‌ (बृ.३।८।८) इत्याद्यनन्तरं पठ्यते | न तदश्नोति 
कञ्चन । न तदश्नोति कश्चन (बु.३।८।८) इति । उक्तश्रुतौ च ब्रह्मणा सह जीवस्य भोग 
a । तथा च सगुणदिनर्गुणभेदेन विषयभेदोवश्यं वाच्यो विरोधपरिहारायेत्यत उत्तरं 
पठति । 

स्वाप्ययसंपत्त्यो रन्यतरापेक्षमाविष्कृ तं हि ॥४ |४ ।१६ ll 

इहायमाशयः । प्रकृतैतावत्त्ं हि प्रतिषेधति ततो ब्रवीति च भूयः 
(AAI Ra) इत्याद्यधिकरणै - परास्य इक्तिर्विविधैव श्रूयते स्वाभाविकी 
ज्ञानलकिया च (शे.६।८) इत्यादिश्रुतिभ्यश्च प्राकृता एव धर्मा निषिध्यन्ते 
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ब्रह्मण्यप्राकृता एव बोध्यन्तेन्यथा तद्घोधनमेव न स्यान्निषेधकवाक्य एव तद्घोधनमपि न 
स्यात्‌ 3 एतस्यै वाक्षरस्य प्रशासनम्‌ (बृ.३।८।९) 
इत्यादिरूपमतो चन्त्यानन्तशक्ते भगवत: का वा कार्याक्षमतां यया प्राकृतान्‌ 
गुणानूरीकुर्यादतो निर्गुणमेव सदा । सर्वत्र भगवद्रूपमिति मन्तव्यम्‌ | एवं सति-तद्यथापि 
हिरण्यनिधिं निहितसक्षेत्रज्ञा उपर्युपरि संचरन्तो न विन्देरेवमेवेमाः सर्वाः प्रजा 
अहरर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोकं न विदन्ति (छां.८।३।२) इति च्छान्दोग्यश्रुते: 
प्रस्वापदशायां न कश्चिद्‌ ब्रह्माश्ञोति तच्च न कंचनेति तद्विषयिणी निषेधिका श्रुतिः। 
ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै.२॥१) इति श्ररुत्युक्तपरब्रह्मप्रा्िदशाविषयिणी भोगबोधिका 
सेति न विरोधगन्धोपि | एतदेवाइ | स्वाप्ययः प्रस्वापः। स्वमपीतो भवति तस्मादेनं 
स्वपितीत्याचक्षते (छां.६।८।१ ) इति श्रुतेः। संपत्तिब्रह्मसंपत्तिरुक्तरीत्या पुष्टिमा्गीयो 
मोक्ष एतयोरन्यतरापेक्षमुभयश्रुत्युक्तमित्यर्थः। भगवत्कर्तृकभोगस्य लीलारूपत्वात्‌ 
तस्याश्च-लोकवत्तु लीलाकैवल्यम्‌ (ब.सू.२।१।३३) इत्यत्र मुक्तित्वेन निरूपणात्‌ 
तत्वाप्ते: संपट्रूपत्वं युक्ततरमिति हिशब्दार्थ: te te 1१६ Ne N 
५ जगद्वयापाराधिक रणम्‌ | 
जगद्यापारवर्ज प्रक रणादसं निहितत्वाच्च ॥४ iz igo tl 

ब्रह्मगा सह भोगकरणं लौकिकब्यापारयुतमुत नेति संशये तद्युतमिति पूर्व: 
पक्षस्तथा सति मुक्तित्वमङ्गात्‌ पूर्वोक्तमनुपपञ्जभिति प्रास आइ | जगदित्यादि । 
पूर्वोक्तस्य जगत्संबन्धी लौकिको यो व्यापार: कायवाङःमनसां तदर्ज तद्रहितं 
भोगकरणम्‌ । तत्र हेतू आह | प्रकरणादसं निहितत्वाच्चेति | Fe ब्रह्मविदाप्नोति 
परमित्युपकभेण मुक्तिप्रकरणात्‌ तत्र लौकिकव्यापारोसंभावितः | किंच । लीलायाः 
कालमायाद्यर्तातत्वेन प्राकृतं जगद्‌ दूरतरमितोषि हेतोर्न तत्संभवः। कदाचिछोके 
लीलाप्रकटनेच्छायां तदधिष्ठान्तवयोग्ये मधुरादिदेशेतिशुद्धे गोलके चक्षुरिन्द्रियमिव 
स्थापयित्वा लीलां करोति । तदापि लीलामध्यपातिनां न लौकिकव्यापारसभव: । न हि 
चक्षुरिन्द्रियं गोलककार्य करोति न वा तन्नाशे नश्यति | एतत्सर्व-दिबीव चक्षुराततम्‌ 
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(ऋ.१।२२।२०) इति श्रुतिव्याख्याने विद्वन्मण्डने प्रपञ्चितम्‌ | किंच छान्दोग्ये-भूमैव 
सुखं भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्यः (छां.७।२३।१) इत्युकत्वौ भूम्नो लक्षणमाह । यत्र 
नान्यत्‌ पञ्यति नान्यच्छुणोति नान्यद्‌ विजानाति स भूमा (छां.७।२८।१) इति । अत्र 
नान्यद्विजानातीत्येतावतैव चारितार्थ्येपि यदिन्द्रियव्यापारो 
निषिद्धस्तत्राप्यन्यविषयकस्तेन भगवद्विषयकः स सिद्धो भवतीति जगद्यापारराहित्यं 
सिद्धम्‌। तत्र तेन भगवत एव स्वतन्त्रं फलत्वमुक्तं भवति । न हि सुखस्यान्यत्‌ 
प्रयोजनमस्ति ॥ ४ । ४ । १ ७॥ 


प्रत्यक्षो पदेशादिति चेन्ञाधिकारिकमण्डलस्थोक्ते: ।॥४।४।१८॥। 


नन्वेतत्प्रकरण एव छान्दोग्ये पठ्यते | सर्व हि पश्यति (31.913; 13) इति 
सर्वविषयकप्रत्यक्षमुपदिश्यत इत्यन्यविषयव्यापारराहित्यं नोपपद्यत इत्याशङ्‌ क्य 
समाधत्ते | आधिकारिके त्यादिना । अत्रेदमुच्यते | सोश्रुते (ते.२।१) लोकवत्तु 
लीलाकैवल्यम्‌ (ब.सू.२।१।३३) इत्यादिभिर्नित्यलीलामध्यपातित्वं तस्योच्यते | 
नान्यत्‌ पश्यति (छां.७।२४।१) इत्यादिश्रुतिवशाज्जगद्यापारवर्ज भोगकरणं 
पूर्वसूत्रेणोक्तम्‌ | अत्रेदं विचार्यते । नान्यत्पञ्यतीति प्रकरण एव सबैँ ह पश्यति 
(छां.७।२६।२) इति सर्वबिषयकं दर्शनमुच्यते तत्‌ कथं पूर्वोक्तमुपपद्य॒त इति । कि च 
| एकस्यैव भक्तस्य देशकालभेदेन क्रियमाणानेकलीलासंबन्धित्वं भवति | तञ्च 
लीलानित्यतायां न घटते | यतस्तत्तददेशतत्तत्कालसंबन्धिनी सा नित्या | एवं 
सत्येकस्यानेकरूपत्वं जीवस्य न संभवतीति तन्नित्यत्वमपि न सिध्यतीति । तत्रो च्यते | 
श्रुतौ सर्वपदेन न जगदुच्यते कितु यस्यां यस्यां लीलायां देशकालमभेदेन 
कियमाणायामधिकृतो य एको भक्तस्तस्यैब तावन्ति रूपाणि सत्ति 
ताच्याधिकारिकाणीत्युच्यन्ते | तेषां मण्डलं समूहस्तत्र स्थितवस्तुमात्रमुच्यत इति 
नानुपपन्नं किचित्‌ | अत एवाग्रे पञ्चते । सर्वमाप्नोति सर्वाः (छां.७।३६।२) इति | 
स एकधा भवति त्रिधा भवति पञ्चधा भवति सप्तधा नवधा चैव पुनश्रैकादशः स्मृतः | शतं 
च दश चैकश्च सहस्राणि च विंशतिः (छां.७।२६।२ ) इति | यथा मण्डलवर्तिषु पुंसु 


her प्राथम्येन प्राधान्यं वक्तुं झाक्यं तथैतेष्वपि रूपेष्विति ज्ञापनाय मण्डलपदमुक्तम्‌ 
४।४।१८॥ 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 








145 


विकारावर्ति च तथाहि स्थितिमाह ॥४ ।४ ।१९ l 

नन्वेवं सति श्वस्त्बद्रेहमायास्य इति प्रभुणोक्ते तदाशया तत्स्थितिर्नोपपद्यते । 
नित्यत्वाछीलायास्तस्य कालस्य तदागमनस्य च तदापि र्तमानत्वात्‌ । तथा प्रभूक्तिरपि 
नोपपद्यत इत्याशङ्कय समाधत्ते | इह भगवल्ीलाप्रकृ तिस्तद्विरुद्धोर्थो विकार इत्युच्यते । 
तत्र न वर्तते तज्ज्ञानं ताइशं च भवति यत्स्वरूपं प्रति तथा वदति तस्य स्वगेहे तदा 
भगवत्स्थितिज्ञानं न भवतीत्यर्थः। उपलक्षणं चैतदतो यद्देशकालविशिष्टा याहशी या 
लीला तस्यास्ताइ्ृइया एव तछीलामध्यपातिनो भक्तस्य ज्ञानं नान्यविषयकमिति ज्ञेयम्‌ । 
अत एव द्वितीयस्यापि मह्यं पूर्वमुक्तमासीत्तेनागत इत्येव ज्ञानं भवति | तदैव हि 
रसोदयोतो रसस्वरूपमध्यपातित्वालीलाया रसस्य च भगवदात्मक त्वाद्धगबद्रूपत्वेन 
सर्वमुपपद्यते लीलायाम्‌ | अत्र प्रमाणमाह। तथाहि स्थितिमाहेति । सर्वमाप्नोति सर्वर: — 
(छां.७।२६।२) इति श्रुतिरेकस्यैव भक्तस्य सर्वशः ad: प्रकारैः 
सर्वलीलारसमाप्नोतीति वदन्त्युक्तरीत्यैव लीलायां स्थितिमाहेत्यर्थः। अतो 
वस्त्वेवेदमलौ किकरीत्यनुसरणं न युक्तं किं त्वलौकिकरीत्यनुसरणमेव युक्तमिति 
हिशब्देन द्योत्यते । एतेन रसो वै सः (तै.२।७) इति श्रुतेलीलाविरिष्ट एव प्रभुस्तथेति 
ताइश एव परमफलमिति ज्ञापितं भवति ॥४।४।१९॥ 

दर्शयतश्चैवं प्रत्यक्षानुमाने ile te Re ॥ 

न च लौकिकयुक्तिविरोधोत्र बाधकत्वेन मन्तब्य: किंतु साधकत्वेन | यतः 
प्रत्यक्षानुमाने श्रुतिस्मृती अपि लौकिकयुवत्यप्रसारेणालौ किके 
भगवत्सं बन्धिन्यर्थेन्यथाभावनं निषेधति । नैषा तर्केण मतिरापनेया (क.१।२।९) | 
प्रास्य झक्तिर्विविधैव श्रूयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च | (शे.६।८) 
अलौकिकास्तु ये भावा न तांस्तर्केण योजयेत्‌ (म.मा.भी.५।१२) । श्रीभागवते च-न 
हि विरोध उभयं भवत्यपरिगणितगुणगण 
ईशरेनवगाहामाहात्मर्वाचीनविकल्पवितर्कविचारप्रमाणाभास्कुतर्वशास्रकलिलान्त:करणाशयुदुरवगहवादिना 
विवादानवसर (भा.६ 18 128) इत्यादिवाक्यै रचिन्त्यानन्तशक्तिमत्त्वेन 
भगवत्स्वरूपस्यैव परमफलत्व प्रद््यते । किंच । ता बां वास्तून्युष्मसि गमध्यै यत्र गावो 
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भूरिशुज्ञा अयास:। अत्राह तदुरुगायस्य वृष्णः परमं पदमवभाति भूरि 
(ऋ.सं.२।२।२४) इति ऋग्वेदे पठ्यते | किंचित्पाठभेदेन यजुःशाखायामपि । ता 
तानि वास्तूनि वां गोपीमाधवयोः संबन्धीनि गमध्यै प्रसादत्वेन प्राप्तुमुष्मसि कामयामहे 
तानि कानीत्याकाङ्षायां गूढाभिसंधिमुद्धाटयति यत्र AMES गावो भूरिशुङ्गा 
बहुशुज्ञा रुरुप्रभृतयो वसन्तीति शेष: । ग्राम्यारण्यपशूपलक्षणार्थमुमयोरेव ग्रहणम्‌ | 
अत्राह भूमावेब तदुरुगायस्य ब्हुगीयमानस्य बृष्णः भक्तेषु कामान्‌ वर्षतीति वृषा तस्य 
पदं स्थानं वैकुण्ठ ततोपि परममधिकमत्र विचित्रळीलाकरणात्‌ । भूरि 
यमुनापुलिननिकुञचगोवर्धनादिरूपत्वेन बहुरूपम्‌ | तथा च तत्रत्यानि तानि कामयामह 
इति वाक्यार्थः संपद्यते। एतेन लीलासंबन्धिवस्तूनां यत्र फलत्वेन बहुरूपप्रार्थन तत्र 
diated: परमफलत्वे कि वाच्यमित्याशयो ज्ञाप्यते | अथ ह वाव तव 
महिमामृतसमुद्राविप्रषा सकूछीढया स्वमनसि निष्यन्दमानानवरतसुखेन 
विस्मारितदद्टश्रुतसुखलेशाभासाः परमभागवताः (भा.६।९।३९) इति श्रीभागवते। 
एतेनापि कैमुतिकन्यायेन प्रभोरेव स्वतः पुरुषार्थत्वं ज्ञाप्यते | 
फलप्रकरणत्वात्तदेवाचार्यतात्पर्यविषय इति ज्ञायते ॥४॥४॥२०॥ 


भोगमात्रसाम्यलिङ्गाच ॥४।४।२१॥ 


इतोपि हेतो: पुरुषोत्तमस्वरूपमेव परमं फलमिति ज्ञायते | यतः सोश्रुते सर्वान्‌ 
कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता (तै.२।१) इति श्रुतौ भक्तसाम्यमुच्यते | त्च पुरुषोत्तम 
एव संभवति । यतः सस्यं दत्ता तत्कृतात्मनिवेदनमङ्गीकु वज्नतिकरुणः 
स्वस्वरूपानन्दमनुभावरयस्तं प्रधानीकरोति | अन्यथा भक्तोनुभवितुं न शक्यनुयात्‌ | 
युक्त चैतत्‌ । प्रापतं फलं स्वाधीनं भवत्येवान्यथा फलत्वमेव न स्यात्‌ । तथां 
चास्माछिङ्गादपि प्रभोरेव परमफळत्वं सिध्यति | न तत्समश्चाभ्यधिकश्च द्यते 
(श्वे.६।८) इति श्रुतिविरो धपरिहाराय मात्रपदम्‌। न चात्र कामभोगस्य फलत्वं 
शङ्कनीयम्‌ | आप्नोति परमित्येतदयाकृतिरूपत्वात्‌ स्वरूपानुभवरूपत्वाद्‌ भोगस्य । 
अनुभूयमानस्यैव हि सुखस्य लोके पुरुषार्थत्वोक्ते: ete ie ॥ 
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एवं भगवत: स्वत: पुरुषार्थरूपत्वमु क्त्वा 
कर्मफलभोगानन्तरमावृत्तिवदत्राप्यावृत्तिर्भविष्यतीत्याशङ्कानिरासायोत्तरं पठति । 


अनावृत्तिः शब्दादनावृत्ति: शब्दात्‌ tele tae il 


अनावृत्तिर्भक्तानां ज्ञानिनां चोच्यते । तत्र मानं शब्द: । 
सचतयो ध्वमायन्नमृतत्वमेति (छां.८।६।६)। न तेषां पुनरावृत्तिरेतेन प्रतिपद्यमाना इमं 
मानवमावर्त नावर्तन्ते (छां.४॥१५॥६) । ब्रह्मलोकमभिसंपद्यते | न च पुनरावर्तते 
(छां.८।१५।१) इत्यादिरूपस्तु ज्ञानिनां तामाह । न हि भक्तानां 
नाड्यादिप्रयुक्तममृतत्वम्‌ | तस्मान्मद्भक्तियुक्तस्य योगिनो वै मदात्मनः। न ज्ञानं न च 
वैराग्यं प्रायः श्रेयो भवेदिह (भा.११।२०।३१) इत्यादिवाक्येभ्यः | किंतु यमेवेति 
श्रउतेर्बरणमात्रलभ्यः FORA: | एवं सति ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै.२।१) इति 
श्रुतेर्विरो धपरिहारपूर्वको क्तव्याख्यानरीत्या भक्तस्य परं ब्रह्म MA 
निर्दोषत्वादावृत्तिहेत्वभावात्‌ प्रपञ्चेनावृत्तिः संभवति । ताइशं प्रतीश्वरेच्छापि न तथा 
भवितुमर्हति । ये दारागारपुत्रापतप्राणान्‌ वित्तमिमं परम्‌। हित्वा मां शरणं याताः कथं 
तांस्त्यक्तुमुत्सहे (भा.९।४।६५) इति भगवद्वाक्यात्‌ परप्राप्तिरूपत्वाच भोगस्य न 
नाशसंभावना | किंच यत्रैकस्यैव भक्तस्य देशकालभेदेनानेकविधलीलासंबन्धित्वेपि 
तत्तलीलासंबन्धित्वमनश्वरमुच्यते तत्र सर्वथा तदभावः कथं वक्तुं शक्यो ब्रह्मणापि | 
अपरं च | कालसाध्यो हि नश्वरः स्याद्‌ न हि पुरुषोत्तमे कालः प्रभवितुं शक्नोति । न 
यत्र कालोनिमिषां परः प्रभुः। (भा.२।३।१७) इत्यादिवाक्येभ्यः। तथा च 
ज्ञानमागीयभक्तिमार्गीययो रनावृत्तौ तुल्यत्वेपि फलप्राप्ती वैलक्षण्यात्‌ । पूर्ववाक्येन 
भक्तानामाहानावृत्तिमुत्तरवाक्येन ज्ञानिनामिति ज्ञायते । न च फलप्रकरणान्तेनावृच्युक्तेः 
संसाराभाव एव जीवस्य परमं फलमित्याचार्याभिप्रायो ज्ञायत इति वाच्यम्‌ । ब्रह्मविदः 
Rm फलत्वेनो क्त्वा तत्स्वरूपस्य सर्वकामभोगत्वेन श्रुत्या निरूपणात्‌ स च 
स्वस्वाधिकारानुसारेण निबेदितार्थाङ्गीकाररूप एवेति ज्ञेयम्‌ । तेन स एव परम 
फलमनावृत्तिस्त्वार्थिकी । परं त्वावृत्ती संभवत्यां परमफलत्व नोपपद्यत इति 
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्ञानदुर्बलशङ्कानिरासायेयमुक्ता। पुष्टिमार्गीयभक्त 
विशेषप्रवर्तक निवर्तकशब्दाद्भगवन्निक ट गतावनावृत्ति: पूर्वेणाक्ता । मर्यादामार्गीयाणां 
वेदरूपाच्छ ब्दात्तदुक्तसाधनादनावृत्ति द्वितीयेनेत्यपि तात्पर्यविषयः Petai ज्ञेय: | तथा 
सति परमफलमग्रे स्वत एव भावीति भाव इत्यलं विस्तरेण ।४।४।२२॥५॥ 

जानीत परमं तत्त्वं यशो दोत्सङ्गलालितम्‌ | 

तदन्यदिति ये प्राहुरासुरांस्तानहो बुधाः ॥५८॥ 

नानामतध्वान्तविनाशनक्षमो 

वेदान्तहृत्पद्यविकासने G: | 

आविष्कृतोयं भुवि भाष्यभास्करो 

मुधा बुधा धावत नान्यवर्त्मसु ॥५९ ॥ 

पुरन्दरमदो द्भवप्रचुरवृष्टिसंपीडित- 

स्वकीयवरगोकु लाबनपरायणो लीलया | 

स्मितामृतसुष्टष्टिभिः परिपुपोष तान्यो गिरिं 

दधार च स एव हि श्रुतिशिर:सु संराजते ॥६०॥ 

श्रीकृष्णकृपयैवायं सिद्धान्तो हृदि भासते | 

तेनाधिकं वरीवर्ति न वक्तव्यं RATA ॥६ १ ॥ 

भाष्यपुष्पाञ्जलिः श्रीमदाचार्यचरणाम्बुजे | 

निवेदिस्तेन तुष्टा भवन्तु मयि ते सदा ॥६२॥ 


इति श्रीमद्वेदव्यासमतवर्ति श्रीवलभाचार्यीविरचिते ब्रह्मसू त्राणु भाष्ये 
चतुर्थाध्यायस्य चतुर्थ: पाद: ॥४ 18 ॥ 


समाप्श्रतुर्थो ध्याय: || 


als at al 
E7 i >) 
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चतुर्थ अध्याय चतुर्थपाद 
संपद्याविर्भावाधिकरण 


'ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌' अर्थात्‌ अक्षर ब्रह्म ज्ञानी को परब्रह्म की प्राप्ति होती है, इस प्रकार 
आरम्भकर उसके पश्चात्‌ 'सो5श्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता' अर्थात्‌ यह ब्रह्म ज्ञानी 
भक्त मनोवांछित अनेक सुख पुरुषोत्तम के साथ रहकर प्राप्त करता है । इस प्रकार तैत्तिरीय उपनिषद 
में कहा है, इस संबंध में एक प्रश्न पैदा होता है कि भक्त भगवान्‌ के हृदय में रहकर यह सुख भोगता 
है कि पुनर्जन्म लेकर ? इन दो पक्षों में दूसरे पक्ष को तो स्थान नहीं है, कारण कि जो इस प्रकार मानें 
तो नस पुनरावर्तते' अर्थात्‌ मुक्त जीवों को पुनः जन्म लेना नहीं पड़ता, यह वाक्य और इस प्रकार 
के दूसरे श्रुति वाक्य के साथ विरोध आता है, उपरान्त (पुर्नजन्म तो प्राचीन कर्म को लेकर होता है 
यह) कर्म भी इस तरह के जीवों के क्षीण हो गये होते हैं । (अर्थात्‌ भगवान्‌ में रहकर इस तरह भले 
ही सुख मानें, परन्तु) बाहर आकर इस प्रकार नहीं, इस तरह पूर्व पक्षी कहता है तो इसके उत्तर में 
सूत्रकार कहते हैं कि- 


संपद्याविर्भावः स्वेन शब्दात्‌।४।४।९। 


सूत्रार्थ- सूत्रभाष्य-जीव को ब्रह्म प्राप्ति होने के पश्चात्‌ भी, जो प्रभु परम कृपा विचार कर 
स्वरूपात्मक भजनानन्द का अनुभव इस जीव को कराने के लिये चाह करे तो यह जीव बाहर प्रकट 
होता ही है | यह जीव का प्राकट्य जीवकृत नहीं, परन्तु प्रभु की कृपा के कारण यह बतलाने के लिये 
' आविर्भवति ' इस प्रकार का कर्तृ प्रयोग नहीं किया । पूर्वपक्षी के ऊपर कहा है कि “न स पुनरावर्तते” 
अर्थात्‌ इस प्रकार का जीव पुनः जन्म नहीं लेता, इस प्रकार के श्रुति वाक्य के साथ विरोध और 
पुनर्जन्म में कारण भूत जो प्राचीन कर्म वे भी नहीं (इस प्रकार का युक्ति विरोध) इस तरह मानने में 
बाधक है इस प्रकार कोई कहे तो इसके उत्तर में “सूत्रकार कहते हैं कि (स्वेन) स्व-शब्द का अर्थ यहां 
भगवान्‌ है अर्थात्‌ इस जीव का पुनः प्राकट्य भगवान्‌ ने अपने सामर्थ्य से किया है । इसलिये 'न स 
पुनरावर्तते' अर्थात्‌ मुक्त जीव को लागू होता है । “और यह जीव तो पुष्टिमार्गीय है । इसलिये विरोध 
का थोड़ा सा भी स्थान नहीं है, उपरान्त ' तेषामिहन्‌ पुनरावृत्तिरस्ति’ अर्थात्‌ इस प्रकार के जीवों का 
पुनः आगमन नहीं होता है । इसका अर्थ यह है कि लोक में पुनः नहीं आना पड़ता है, और लीला तो 
लोक से पर है । अर्थात्‌ निषेध इसके लागू नहीं होता, इसलिये भी किसी प्रकार का विरोध नहीं, इस 
प्रकार मानने के लिये कोई कारण है ? तो इसके उत्तर में 'सूत्रकार-कहते हैं कि (शब्दात्‌) शब्द से 
(शब्द अर्थात्‌ श्रुति) “सोऽश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा 'विपश्चिता' अर्थात्‌ विविध भोग चतुर 
पुरुषोत्तम के साथ रहकर मनोवांछित बहुत सुख भोगता है । यह श्रुति वाक्य सर्वकामोपभोग का वर्णन 
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करता है । और यह शरीर आदि संभव इसलिय इस श्रुति के बैत सैं बहिः प्राकट्य स्वीकार 
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करना है । इस कथन के समर्थन हेतु दूसरा कारण निरूपण करते हैं । 
मुक्तः प्रतिज्ञानात्‌ ।४।४।२। 


ूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- “आरम्भ में 'ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌' अर्थात्‌ 'अक्षर ब्रह्म की प्राप्ति करता है 
इस प्रकार परब्रह्म की प्राप्ति रूप मुक्ति का निरूपण कर इसका ही विवरण 'सोऽश्नुते' आदि शब्दों में 
है, अर्थात्‌ यह कामोपयोग पुष्टिमार्गीय मोक्षरूप है, अर्थात्‌ यह बहिः प्राकट्य नहीं, लौकिक है या 
नहीं पुनर्जन्म रूप । 


अब कोई इस प्रकार की शंका करे कि ब्रह्म तो निर्गुण है और कामोपभोग गुण कार्य होने से 
(सगुण है) इसलिये (सह ब्रह्मणा) इस स्थल पर (ब्रह्मन्‌) पद का अर्थ सगुण ब्रह्म होता है अर्थात्‌ यह 
स्थिति मोक्ष की नहीं, तो इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि- 


आत्मा प्रकरणात्‌।४।४।३। 


सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- इस स्थान पर (ब्रह्मन्‌) शब्द का अर्थ व्यापक उस प्रकार माया तथा इसके 
गुणों से पर जो परमात्मा वही होता है । ऐसा कैसे ? तो इसका उत्तर (प्रकरणात्‌) प्रकरण से है | 
"ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌' अर्थात्‌ अक्षर ज्ञानी परब्रह्म को प्राप्त करता है । इस प्रकार आरम्भ कर यह 
ऋचा क०ही गयी है अर्थात्‌ निर्गुण परब्रह्म का ही यह प्रकरण है इसलिये यह निर्गुण ब्रह्म ही 'सह 
ब्रह्मणा विपश्चिता' इस प्रकार का' इस (ऋचा खंड में) विवक्षित है, इस तरह समझना | 


अब कोई इस प्रकार आशंका करे कि “ब्रह्मविदाप्नोति परम! अर्थात्‌ अक्षर ब्रह्मज्ञानी पर ब्रह्म को 
प्राप्त करता है- यह वाक्य अलग है और जिसमें 'सह ब्रह्मणा विपश्चिता' यह अंश आता है वह यह 
ऋचा एक दूसरे से पृथक्‌ है इसलिये प्रकरण एक नहीं इसलिये इस स्थल पर 'ब्रहमन्‌' शब्द का अर्थ 
सगुण ब्रह्म ही है तो इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं- 


अविभागेन दृष्टत्वात्‌।४।४।४ 


सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- यह ऋचा पूर्व के वाक्य को साथ रखकर कही है, नहीं कि इससे अलग, 
इसके लिये कारण क्या ? ' दृष्टत्वात्‌ यह ब्रह्म विद्‌ आप्नोति परम्‌ इस वाक्य के पीछे (तद्‌) इस 
शब्द द्वारा आगे के वाक्य में आयी बात अब विस्तार से कहनी है , ऐसा निर्देश करने के पश्चात्‌ यह ऋचा 
दी गयी है । इस संबंध में निरुपण स्पष्ट रीति से भी देना है, इसलिये वाक्य में जिसकी बात है उसके 
संबंध में ही यह ऋचा दी गयी है, इसलिये वाक्य में जिसकी बात है उसके संबंध में तो यह ऋचा दी 
गयी है। इसलिये इस ऋचा में निरुपित ब्रह्म निर्गुण ही है ऐसा समझना | 
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ब्राह्मेणेत्यधिकरण- 


पूर्व सूत्रों में मुक्त जीव भगवान्‌ की अति कृपाभरी जो इच्छा उसको लेकर (भगवान्‌ के हृदय 
में से) बाहर प्रकट होकर (निर्गुण परब्रह्म) जो पुरुषोत्तम उसके साथ मन: कल्पित सभी सुख भोगता 
है यह बात सिद्ध हो चुकी, वहां एक नया प्रश्न पैदा होता है कि बाहर प्रकट हुए ये जीव लौकिक शरीर 
द्वारा सुखों को भोगता है कि अलौकिक शरीर द्वारा ? अब भोगमात्र लौकिक है अर्थात्‌ इसके आधारभूत 
ड 4 लौकिक ही होने चाहिये ! इस प्रकार की मान्यता रखने वाले को उद्देश्य करके 'सूत्रकार 
कहते हैं कि - 


ब्राहोण जैमिनिरूपन्यासादिभ्यः।४।४।५। 


सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- ब्रह्म अर्थात्‌ ब्रह्म के साथ संबंध रखने वाले, अर्थात्‌ भगवान्‌ को अपने 
साथ शोभायमान करने में उपयोगी ऐसा सच्चिदानन्द रूप जो दिव्य शरीर दिया है उस द्वारा प्रस्तुत 
(सुख) भोगते है । इस प्रकार वेदान्ताचार्य जैमिनि का मत है, और इस विषय के कारण उपन्यास आदि 
है, (तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में) 'ब्रह्मविदाप्नोतिपरम्‌' अर्थात्‌ अक्षर ब्रह्म का ज्ञान जिसको होता है वह पर 
ब्रह्म की प्राप्ति करता है इस प्रकार अक्षर ब्रह्म ज्ञानी को पर ब्रह्म की प्राप्ति होती है इस प्रमाण से 
कहकर इसी बात का विस्तार उसके पीछे दी गयी ऋचा द्वारा किया जाता है जिसमें 'सो5एनुते' आदि 
बात आती है अर्थात्‌ परब्रह्म की प्राप्ति यह मुक्ति है और यह मुक्ति पुष्टिमार्गीय होती है । तब इसके 
स्वरूप ऋचा में वर्णन किया गया है उस तरह का होता है और अक्षरब्रह्म परब्रह्म जो पुरुषोत्तम उसका 
निवास स्थान है अर्थात्‌ यह (पुरूषोत्तम के साथ रहने वाला) जीव का शरीर अक्षर ब्रह्म स्वरूप ही 
होता है नहीं कि प्राकृत यही बात युक्ति युक्त है, और इसी संबंध में स्पष्ट करने के पश्चात्‌ अन्नमय आदि 
भगवद्‌ विभूतियों का निरूपण किया गया है । इसका अर्थ यह है कि इस (प्रकार लीलास्थ) भक्त के 
शरीर में प्रतीत होने वाला (स्थूल सदृश) तत्व (वस्तु स्थिति से स्थूल नहीं, परन्तु) भगवद्‌ विभूतिरूप 
होने से अक्षर ब्रह्मरूप है, और यही बात (सूत्रस्थ 'उपन्यास' शब्द के पश्चात्‌) जो आदि शब्द (जिसका 
अर्थ आदि होता है) उसके द्वारा इसको (उपन्यासादिभ्यः इस प्रमाण का) बहुवचन के प्रयोग द्वारा 
बताया गया है । यह बात (इस ग्रंथ के पहले अध्याय के पहले पाद में आये) आनन्दमयाधिकरण में 
विस्तार से समझायी गयी है अर्थात्‌ यह पुनः कहने को आवश्यकता नहीं, जिस तरह कर्मागृही 
वेदान्ताचार्य जैमिनि जैसे भी इस प्रकार, अर्थात्‌ मोक्षदशा में जीव का शरीर सच्चिदानन्द ब्रह्मस्वरूप 
होता है, इस प्रकार मानते है तो दूसरे इस प्रकार मानें इसमें क्या आश्चर्य, यह बतलाने के लिये इनके 


मत का यहां निरूपण किया है । 


चिति तदात्सत्वादित्यौडूलोमि मिः।४।४।६। 
ति तन्मात्रेण . In Public Domain. Digtizet*by वता Research Academy 


सूत्रार्थ-जीवात्मा चैतन्यरूप है, अर्थात्‌ चैतन्यस्वरूप परमात्मा में मिलकर यह केवल चैतन्य 
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स्वरूप से कामोपभोग करता है इस प्रकार वेदान्तचार्य औडुलौमि मानते है । 


सूत्रभाष्य- “स यथा सैन्धवघन: अनन्तरः अबाह्य: कृत्स्नो रसघनः एवं वा अरे अयमात्मा 
अनन्तरः अबाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघनः।' अर्थात्‌ सँधव लवण का कंकर अखंड रस घन हे, नहीं 
इसके अपने अन्दर और बाहर इस प्रकार का भेद इस प्रकार के श्रुति वाक्य जो 'घन' शब्द है उस द्वारा 
पर ब्रह्म का स्वरूप ज्ञानात्मक है ऐसा कहा है । जो ऐसा नहीं हो तो इस प्रकार कहने की कोई 
आवश्यकता नहीं, अर्थात्‌ इस प्रकार के ही परब्रह्म के साथ रहकर कामोपभोग करने वाला जीवात्मा 
भी इसके जैसा ही होना चाहिये' अर्थात्‌ चैतन्य स्वरूप परमात्मा में मिला जीव केवल चैतन्य स्वरूप 
से कामोपभोग करता है इसके लिये इसको किसी देह की आवश्यकता नहीं, कारण कि जीव को श्रुति 
में “सशरीर' नहीं, परन्तु 'अशरीर' कहा गया है । भगवान्‌ पूर्णानन्द है अर्थात्‌ इसके संबंध में आकर 
इसके आनन्द स्वरूप का अनुभव केवल चैतन्य स्वरूप से करता है, कारण कि जीव स्वभाव से चैतन्य 
स्वरूप है, ऐसा वेदान्ताचार्य औडुलौमि मानते हैं “अब कोई ऐसी आशंका करें कि ' अशरीरं वा व 
सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृषतः' अर्थात्‌ जीव मोक्षदशामें शरीर बिना होकर क्या अच्छा क्या बुरा इसको 
इस दशा में अनुभव नहीं होता, तो इसके उत्तर में भाष्यकार कहते है कि- यह ' अशरीरं ara’ श्रुति 
जिस पर कृपा करने का विचार करती है और जिसको सर्वकामोपभोग कराती है उसके संबंध में है, 
ऐसा समझना, कारण कि मोक्ष दशा में इस प्रकार के जीव को इस तरह का सर्वकामोपभोग हो ऐसी 
इच्छा भगवान्‌ को नहीं होती, इसलिये इसको इस प्रकार का अनुभव भी नहीं होता अर्थात्‌ “सोऽश्नुते 
सर्वान्‌ कामान्‌' इस श्रुति वाक्य में जो (काम) शब्द है उसका अर्थ भगवदिच्छा है, “अर्थात्‌ भगवान्‌ 
ये मुक्त जीव को जो सुख देने की इच्छा करते हैं वह सुख इस जीव को मिलता है । 


एवमप्युपन्यासातपूर्वभावादविरोधं बाद्रायणः। ४।४।७ 


सूत्रार्थः (परन्तु परमवेदान्तचार्य) बादरायण व्यास, (औडुलौमि) नाम के वेदान्ताचार्य ने जो 
ऊपर के सूत्रानुसार) जो विरोध (बताया उसे) स्वीकार नहीं करते, कारण कि इस प्रकार भी “अर्थात्‌ 
पुष्टिमार्गीय जीव को मोक्षदशा में भी सर्वकामोपभोगानुरूप देह होता है इस प्रकार भी श्रुति में, निरुपण 
है, (इतना ही नहीं, परन्तु इस तरह के दिव्य देह इस लीला स्थल में) पहले से तैयार ही होते है | 


सूत्रभाष्य-परम वेदान्ताचार्य बादरायण व्यास इन औडुलौमि आचार्य का मत स्वीकार नहीं करते 

हैं, कारण कि जिस तरह “ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै.२।१) अर्थात्‌ अक्षर ब्रह्म ज्ञानी अक्षर ब्रह्म की 

प्राप्ति कर केवल चैतन्य स्वरूप में परमानन्द का अन्नभव करते हैं यह कथन जिस प्रकार निरूपण 

किया है उसी प्रकार 'पुष्टिमार्गीय जीव को सर्वकामोपभोगानुरुप देह भी (लीलास्थल में) मिलती है ऐसा 
निरूपण मिलती है, ऐसा निरुपण श्रुति में है कारण कि “यो वेद 


द्‌ निहितं गुहायाम्‌' अर्थात्‌ जो गुहा 
अर्थात्‌ दयाकाश तो जो देह हो तो ही संभव हे... R औडुलोमिके मत को 
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आंशिक स्वीकार करते हैं औडुलौमि इस प्रकार मानते हैं कि मोक्ष दशा में सर्वत्र जीवात्मा अशरीर होता 
है और केवल चैतन्य स्वरूप ही परमानन्दानुभव करता है । सूत्रकार ऐसा कहते हैं कि अक्षर ब्रह्म ज्ञानी 
की बात इस संबंध में यह बात सत्य है, परन्तु भगवल्लीलास्थ जीव के संबंध में यह बात सत्य नहीं 
है, इसको तो सच्चिदानन्द स्वरूप दिव्य देह होती ही है, अब विशेष कहने का यह है कि ERIGE 
आप्नोति परम्‌' इस वाक्य में 'ब्रह्मविद्‌' यह प्रयोग । प्रथमा विभक्ति में है और 'आप्नोति' यह कर्तरि 
प्रयोग है, अर्थात्‌ पुरुषोत्तम प्राप्ति पश्चात्‌ (जीव को एक प्रकार का) स्वातन्त्र्य प्राप्त होता है ऐसा ज्ञात 
होता है, और इसी संबंध में निरूपण 'ब्रह्मणासह' इस शब्द द्वारा भी है । 


“टिप्पणी - 'सह' शब्द जिसके साथ जुड़ा हो वह गौण और प्रथमान्त अथवा द्वितीयान्त होता 
है वह मुख्य, दृष्टान्त, 'रामः लक्ष्मणेन सह आगच्छति, अर्थात्‌ राम लक्ष्मण के साथ आता है उसमें 
मुख्य आने वाला राम है और ' द ध्ना सह ओदनं भुंक्ते अर्थात्‌ यह दही के साथ भात खाता है उसमें 
मुख्यता भात की है | अर्थात्‌ जो जीव कर रहा है वह प्रभु भी कर रहे हैं, परन्तु यह प्राकृत नहीं है, परन्तु 
अप्राकृत, उस प्रकार और ' विपश्चिता ' इस प्रकार ब्रह्म का जो विशेषण इस ऋचा में है उसके द्वारा ऐसा 
सूचन होता है कि भगवान्‌ को अनेक विध विषयों का ज्ञान है, इतना ही नहीं, यह महान्‌ चतुर भी है, 
अब कामोपभोग के संबंध में जब यह बात कही गयी हो तब तदुपयोगी सभी वहां है इस प्रकार समझ 
लेना, अर्थात्‌ भक्तों के हृदय में जागते भिन्न भिन्न भावों की भगवान्‌ को पूरी-पूरी जानकारी उस तरह को 
बनती है । इतना ही नहीं, उन उन भाव से किस प्रकार संतोष करना, और साथ ही साथ किस भांति 
इसका रसास्वाद करवाना और करना इस बात में भगवान्‌ निपुण है ऐसा समझना, इस संबंध से भी 
भक्तों के देह होती है यह बात सिद्ध होती है । अब कोई इस प्रकार की आशंका करे कि देह तो बाहर 
से आयी एक वस्तु है अर्थात्‌ लौकिक है और परब्रह्म तो अलौकिक है तो 'अलौकिक देह से अलौकिक 
ब्रह्म के साथ कामोपभोग! (किस रीति से संभव ?) यह एक बाधा युक्त बात है, तो इसके उत्तर में 
सूत्रकार कहते हैं कि 'पूर्वभावात' अर्थात्‌ इस तरह के दिव्य देह तो पहले से ही लीला में तैयार ही होती 
है । जीव को भगवत्प्राप्ति हो इसके पूर्व ही भगवान्‌ को जो सुख का अनुभव कराने का विचार किया 
है तदनुरूप यह दिव्य देह तैयार ही होती है अर्थात्‌ बाधा जैसा कुछ भी नहीं, उपरान्त प्रस्तुत श्रुति वाक्य 
और सूत्रों से भगवान्‌ के साथ भक्त की जो कामोपभोग की बात है वह कामोपभोग की जिन-जिन 
वस्तुओं के बिना नहीं संभव वे सभी वस्तुएं भी लीला में है ऐसा श्रुति मानती इस प्रकार अपने को 
मानना ही पड़ता है । इसलिये जो शरीर द्वारा ब्रह्म के साथ विलास हो रहा है वे सभी शरीर भी नित्य 
ही है । भगवान्‌ ने जीव पर जिस प्रकार की कृपा का विचार किया हो तदनुरूप इस शरीर में प्रवेश कर 
भक्त इस प्रकार के सुख का अनुभव करता है आदि आदि सभी संबंध सीधे साधे है इस प्रकार को 
भगवतूप्राप्ति किसी को ही होती है (सभी को नहीं) इसका कारण क्या, इस प्रकार कोई जानना चाहता 
हो तो इसके उत्तर के (सूत्रकीर) कहते हः by Muthulakshmi Research Academy 
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संकल्पादेव च तच्छतेः।४॥४॥८॥। 

सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- पर ) मुझे इस जीव को भजनानन्द का दान करना है, इस प्रकार विचार करे 
उसी जीव को इस प्रकार की भगवत्प्राप्ति हो, इसके लिये कारण भगवान्‌ का इस प्रकार का विचार ही 
(समझना) इस विषय में प्रमाण का निरूपण (सूत्रकार) (तच्छृतेः) अर्थात्‌ इस प्रकार का श्रुति वाक्य 
है इस रीति से करते हैं । नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न मेधया न बहुनाश्रुतेन। यमेवैष वृणुते तेन 
'लभ्य स्तस्यैष आत्मा वृणुते तनुं स्वाम्‌ ।। ' अर्थात्‌ इस परमात्मा की प्राप्ति बड़ी बड़ी बातें करने से 
नहीं होती, अपनी बुद्धि से नहीं होती, उसी प्रकार शास्त्र पढ़ने से नहीं, जिस जीव पर प्रभु कृपा करे 
उसको ही प्रभु प्राप्ति होती है, इस जीव को प्रभु अपना अंग मानते है । 'जिस प्रकार पति पत्नी को 
अपना ही अंग मानता है श्रुति वाक्य में प्रवचन आदि को अकिंचित्कर कहा है इसी बात का सूचन 
सूत्रस्थ (एव) शब्द से है । उपरान्त सूत्रस्थ (च) शब्द जिसका अर्थ (भी) होता है उस द्वारा 
भगवत्कृपा द्वारा जागी भगवत्प्राप्ति के लिये भक्त की जो उत्कट इच्छा उसे भी भगवत्प्राप्ति में कारण 
भूत समझना । 


अत एव चानन्याधिपतिः।४।४।९। 


सत्रार्थ-सूत्रभाष्य- कारण कि इस भांति साधन रूप और फलरूप भगवान्‌ स्वयं ही बने हैं, और 
दूसरे कोई नहीं, इसलिये ऐसे भक्तों के हदय में साधन रूप और फलरूप से स्वयं ही प्रतीत होते हैं, 
दूसरे कोई नहीं, इसलिये इनको (अनन्य) कहा जाता है और इनका स्वयं स्वामी प्रभु हैं इसका अर्थ 
यह है कि इस तरह के (अनन्य) भक्तों का मनोरथ भगवान्‌ स्वयं परिपूर्ण करते है, जब दूसरे भक्तों के 
मनोरथ भगवान्‌ अपनी विभूति द्वारा पूर्ण कराते है । भगवान्‌ को जो श्रुति सर्व के स्वामी के समान 
वर्णन करती है वहां भी विवेक ही रखने का है । 'टिप्पणी- स्वयं और विभूति द्वारा इन दोनों के बीच 
का भेद समझने जैसा है । एक बड़ा व्यापारी हो और इसका बड़ा व्यापार चलता हो, व्यापार संबंधी 
सभी काम स्वयं नहीं करता, करने की सोचे तो अमुक अंश में अमुक कार्य भी कर सकता है | ऐसा 
होने पर भी यह कार्य स्वयं नहीं करता, मनुष्य रखकर अपना अधिकार इसको देकर उससे कराता है। 
व्यापार संबंधी सौदा बिचोलिये द्वारा, जमा खर्च मुनीम द्वारा, मकान की साफ-सफाई नौकरों द्वारा आदिं 
आदि में बिचोलिये मुनीम और नौकर हुए व्यापारी की विभूतियां, व्यापार अंग पृथक पृथक मनुष्य 
मिलने आते हैं उनसे इनके संबंधित कार्य उसी प्रकार की विभूति द्वारा पूरा हो, व्यापारी को इसकी 
सूचना भी नहीं होती है, और इस तरह का व्यक्ति एक समय व्यापारी के पास आवे तो व्यापारी के आते 
ही इसके कार्य को नहीं करता है, परन्तु अपने नौकर के पास इसको भेजकर इसके द्वारा इसका कार्म 


कराता है । परन्तु कितने ही लोक व्यापारी के स्नेह संबंध के कारण मिलने आते हैं । उनसे तो स्वयं 


जाते ही मिलता है, इनको किसी बिचोलिये त संबंध 
CC-0. In Public Domain. Sl मुनीम के पास न A भेजूता,है | भगवान्‌ के aa 
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में भी ऐसा ही समझना | भक्तों के कार्य "e ही करते हैं, जब दूसरों के काम भगवान्‌ अपनी 
विभूतियों अर्थात्‌ दूसरे देवों द्वारा कराते है । (उस प्रकार और) इस प्रकार जिसका अर्थ होता है वे 
सूत्रस्थ (च) शब्द द्वारा 'मदन्यत्‌ ते न जानन्ति नाहं तेभ्योमनागपि अर्थात्‌ मेरे अतिरिक्त ऐसे अनन्य 
भक्तों को दूसरों का अनुसंधान नहीं रहता और मुझे ऐसे भक्तों के अतिरिक्त दूसरों 
का अनुसंधान नहीं रहता है, यह वाक्य भी साथ साथ समझ लेना, इस प्रकार (भक्तों के कार्य स्वयं 
और दूसरों के कार्य विभूति द्वारा इस प्रकार) नहीं समझे तो सर्वज्ञ और जिसकी ज्ञान शक्ति अप्रतिहत 
है वे प्रभु इस प्रकार कहे क्यों ? मेरे भक्त मेरे अतिरिक्त दूसरों का कुछ भी अनुसंधान नहीं ? इससे इनकी 
उक्ति का अन्यथा मेल नहीं बैठता है, अर्थात्‌ समझने का यह है कि पुष्टिमार्ग का समग्र आधार भगवान्‌ की 
कृपा के ऊपर है यह (साधन साध्य) मर्यादा मार्ग से अलग ही है, और पुष्टिमार्ग में विश्वास के संबंध में भी 
इस प्रकार ही समझना है । मुक्त हुई आत्मा को भी प्रभु कृपा कर पुष्टि मार्ग में अंगीकार करे तो इसको दिव्य 
देह उसी तरह भजनानन्द प्राप्त होता है यह बात सिद्ध हो चुकी है, अब इस संबंध में एक वेदान्ताचार्य का 
विरोध है (जो नीचे कहे अनुसार है) । 


अभावं बादरिराह होवम्‌।४।४।१० 


सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- वेदान्तातचार्य बादरि मुक्त आत्मा को देह आदि नहीं होता ऐसा मानते हैं और 
अपनी इस मान्यता के लिये कारण नीचे प्रस्तुत करते हैं । ब्रह्म ज्ञानी को मुक्ति मिलती है यह बात श्रुति 
में कही है । “यत्र हि भवति तदितरः इतरं पश्यति' अर्थात्‌ जिस तरह द्वैत अर्थात्‌ भेदभाव जैसा होता 
है वहां एक दूसरा एक दूसरे को देख सकता है, इस प्रकार आरम्भ कर यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूति 
तात्‌ केन कं पश्येत्‌' अर्थात्‌ जहां सभी एकाकार आत्मा ही हो गया हो वहाँ (कौन) किसके द्वारा 
किसको देखे ? इस प्रकार ब्रह्म ज्ञानी को दूसरी वस्तु का ज्ञान नहीं होता इस प्रकार श्रुति ने कहा है, तब 
फिर कामोपभोग की बात तो दूर रही, और जिसके बिना यह (कामोपभोग) संभवनहीं, उस देह की 
(बात) तो इससे भी दूर रहती है । 


भावं जैमिनिर्विकल्पामननात्‌ ।४।४।११ 


ूत्रार्थ-सूत्रभाष्य-वेदान्ताचार्य जैमिनि मुक्त हुए आत्मा के भी देह होती है ऐसा मानते हैं, T 
लिये कारण, सूत्र के 'विकल्पामननात्‌' इस अंश में है ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌! अर्थात्‌ ब्रह्म ज्ञानी 
पर प्राप्ति होती है । इस श्रुति वाक्य में मुक्ति प्राप्त करने के साधन का निरूपण है । 'नायमात्मा' अर्थात्‌ 
यह परमात्मा (दूसरे साधन से नहीं) “परन्तु इसकी कृपा द्वारा ही प्रभु प्राप्त होता है क ।इस = 
द्वारा ही प्रभु प्राप्त हो ऐसा कहा है, और 'सो$श्नुते' अर्थात्‌ ये मुक्तात्मा परब्रह्म साथ a 
सर्वकामोपभोग प्राप्त करता है।इस वाक्य में परब्रह्म प्राप्ति के पीछे की स्थिति का निरूपण किया n 
है, उस प्रकार फिर इहैव Rub बलाथन्त a Net GRETA TA प्रकार की मुक्तात्मा 
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इन्द्रियं सभी यहां ही लीन हो जाती है, ब्रह्म बनकर ब्रह्म में लीन होती है इस प्रकार भी श्रुति में कहा 
है, इस भांति परस्पर विरोध प्रतीत होने पर यह दूर करने के पहले जिस प्रकार कहा है तदनुसार ज्ञानी 
को ब्रह्म ज्ञान द्वारा अक्षर ब्रह्म की प्राप्ति और पुष्टि भक्त को 'सो$श्नुते' अर्थात्‌ यह मुक्तात्मा TT 
के साथ में सर्वकामोपभोग करता है । इस वाक्य में परब्रह्म की प्राप्ति के पीछे की स्थिति का निरूपण 
है । इस प्रकार का व्यवस्थित विकल्प श्रुति को इष्ट है ऐसा लगता है । 'टिप्पणी- शास्त्रों में ये दो बात 
आती है (१) “मा हिंस्याः सर्वाणि भूतानि' और (२) 'बैदिकी हिंसा हिंसा न भवति' एक बात 
में ऐसा कहा है कि किसी प्राणी की हिंसा नहीं करनी, दूसरी बात में ऐसा कहा है कि वेद विहित हिंसा 
करने में दोष नहीं है, दूसरी बात का पहली बात के साथ स्पष्ट विरोध दूर करने के लिये ऐसा मानिये 
कि संन्यासी को एक भी प्राणी की हिंसा नहीं करनी और गृहस्थ को हिंसा करने का प्रसंग पैदा होता है 
तो इसको ऐसे करने से पहले देखना चाहिये कि यह हिंसा शास्त्रविहित है कि नहीं, ' आग्निदो 
गरदश्चैव शस्त्रपाणिर्धनापहः,क्षेत्रदारहरश्चैव षडेते आततायिनः।' अर्थात्‌ आग लगाने वाला, विष 
देकर मार डालने वाला, मार डालने की वृत्ति से शस्त्र उठाने वाला, धन क्षेत्र और सत्री को ले जाने वाला 
इन छः आततायी के लिये शास्त्र में कहा है कि ' आततायिनमायान्तं हन्यादेवाविचारयन्‌ । ' अर्थात्‌ 
इन छः आततायियों जहां देखो वहीं मारना । संन्यासी से तो इस प्रकार की हिंसा भी नहीं हो सकती है 
इसका नाम व्यवस्थित विकल्प इसका अर्थ यह हुआ कि 'सोऽश्नेतु' इस प्रकार का श्रुति वाक्य | 
जिसको पर ब्रह्म पुरुषोत्तम प्राप्त हुए हैं उस प्रकार के पुष्टिमार्गीय जीव के संबंध में है, जब “इहैव' इस 
तरह का वाक्य मर्यादामागींय जीव के संबंध में है । इस प्रकार पुष्टिमा्गीय जीव का कामोपगोगोपयोगी 
दिव्य देह होती है यह बात निश्चित हुई । “तत्‌ केन कंपश्येत्‌ ' आदि अद्वैत बोधक श्रुति ब्रह्म ज्ञान जिस 
समय होता है उस समय की स्थिति का वर्णन करती है, नहीं कि उसके पश्चात्‌ परब्रह्म पुरुषोत्तम प्राप्त 
हो उस समय की स्थिति के लिये इस संबंध में बिना युक्ति का क्या है ? 


द्वादशाहवदुभयविधं बादरायणोऽतः।४।४।९२। 


सूत्रार्थ- इस तरह का समर्थन करने वाली श्रुति के आधार पर परमवेदान्ताचार्य बादरायण व्यास 
जिस प्रकार द्वादशाह नामका याग “अनेक कर्तूक होने से 'सत्र' भी है और एक कर्तृक होने से “अहीन 
भी है इस प्रकार से दोनों प्रकार का हैं, उसी तरह “लीला शरीर पंचमहाभूतजन्य नहीं होने से शरीर नहीं 


यह बात भी सत्य और कामोपभोग में साधनभूत होने से शरीर है यह बात भी सत्य है इस रीति से, दोनों 
प्रकार का है। 


सूत्रभाष्य- परब्रह्म के साथ रही (पुष्टिमार्गीय मुक्तात्मा) जो सर्वकामोपभोग करती है “उसमें 
साधनभूत शरीर है, अब सामान्य नियम यह है कि शरीर मात्र (पंचमहाभूत) (आकाश, वायु, अग्नि, 


जल और पृथ्वी) में से तैयार होते हैं । परन्तु (यह लीला शरीर) इस प्रकार नहीं बना हुआ होता है 


इसलिये 0 ae जीते lomain सत्य प और “यह पुष्टिमागीय mi earch Academ 
इसलिये यह शरीर नहीं (Se a सह और यह पुष्टिमारगीय मुक्तात्मा) इस लीला शरीर की 
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भोग करता हे इसलिये यह शरीर है यह शरीर है यह बात भी सत्य है । इस 


रीति से दोनों प्रकार का, इस तरह का परमवेदान्ताचार्य 
(सूत्रस्थ) 'अतः' पद में निरुपण किया है । इसका अर्थ हे व्यास मानते हैं, इसके लिये कारण 
बात का विस्तार से निरूपण करें तो ये इस प्रकार है, (छान्दोग्य उपनिषद्‌ श्रुति इस तरह निरूपण करती है इस 
९, १ ५ 
अर्थात्‌ इस भूमा का स्वरूप ठीक समझना चाहिये iia als ee 
भूमा तत्‌ सुखम्‌' अर्थात्‌ जो यह भूमा है वही । इत अकार (पहले) कहा, Sea 9 
or 1 हैं वही सुख है इस प्रकार आरम्भकर 
निरूपण किया गया है । “यत्र नान्यत्‌ पश्यति, नान्यच्छणोति न त कच 
७. दूसरा = नहीं és 7 o ? १ उ 3A 
जहां दूसरा दिखता नहीं; जहां दूसरा सुनाता नहीं जहां नहीं RA e 
ह x जहां दूसरी वस्तु का ज्ञान नहीं होता उसी प्रकार 
त्मस्थिति इसका नाम भूमा है इस प्रकार भगवत्‌प्राप्ति जब केवल भाव स्वरूप होती है उस स्थिति 
का वर्णन कर, इस प्रकार केवल भाव स्वरूप भगवान्‌ का अनुभव करने वाले भक्त की विरह दशा में 
क्या स्थिति होती है इसका निरूपण 'स एवं अधस्तात्‌, स उपरिष्यात्‌, स प ) 
अर्थात्‌ इस प्रकार के (विरही भक्त को) ये (भगवान्‌ दिखते AAM G 
7 (विरही भक्त : ) n (भगवान्‌) ही नीचे (दिखते हैं) ये 'भगवान्‌ ही ऊपर दिखते 
हं, ( न्‌) ही पीछे । (दिखते हैं) द ये भगवान्‌ आगे (दिखते हैं) आदि शब्दों में है, उसके पश्चात्‌ 
स वा एष एवं पश्यन्‌, एवं मन्वानः pas विजानन्‌' अर्थात्‌ इस प्रकार जिनको (भगवान्‌) के दर्शन होते 
हैं, जिनको इस प्रकार (भगवान्‌ संबंधी) विचार होते हैं, जिनको इस प्रकार 'भगवान्‌ का अनुभव होता 
है इस प्रकार पहले की अवस्था का निरूपण कर- ' आत्मारतिः, आत्मक्रोडः, आत्ममिथुनः, 
आत्मानन्दः ' अर्थात्‌ इस प्रकार का भक्त भगवान्‌ के साथ रमण करता है, यह खेलता है परन्तु भगवान्‌ 
के साथ यह जुडता है परन्तु भगवान्‌ के साथ आनन्द भी सब भगवत्स्वरूप में से ही प्राप्त करता है | 
इस प्रकार के वाक्य में 'सोउश्नुते' अर्थात्‌ (भगवान्‌ के साथ रहकर) यही (मुक्तात्मा) सर्वकामोपभोग 
करता है । इस वाक्य में कही गयी बात कहीं भक्त के स्वरूप का निरूपण इस प्रकार करती हैं, 
'तस्याह वा एतस्य एवं पश्यतः एवं मन्वानस्य, एवं विजानतः आत्मनः प्राण: ' अर्थात्‌ इस 
प्रकार जिनको दर्शन होते है, इस प्रकार के जिनके विचार जागते है, इस प्रकार का जिनका अनुभव होता 
है उस प्रकार के भक्त के प्राण भगवान्‌ के स्वरूप में से प्राप्त होते है। इस प्रकार आरम्भकर आत्मत 
एवेदं सर्वम्‌" अर्थात्‌ (ऐसे भक्त को) सब भगवान्‌ द्वार ही (प्राप्त होता है) इस प्रकार (अन्त में कहा 
है) 'आत्मत:! इस शब्द में 'तस' । यह अव्यय | अर्थात्‌ सब अर्था में एक ही जिसका स्वरूप रहे वैसा 
शब्द, प्रयोजित किया है, इस द्वारा यह सूचन होता है कि जिसके स्वरूप में किसी भी प्रकार परिवर्तन 
नहीं होता उस तरह के जो भगवान्‌ उनके द्वारा प्राण आदि मूकता वो मप होति त 
acme यह) पंचमी विभक्ति है वह (संबंध भूतकृदन्त के प्रत्यय) (य) के वास्तव में संबंधक 


भूत कृदन्तके, लोप पश्चात्‌ हुई है। (इतना यहां अर्थ है ऐसा समझना) । 


i CC-0. In Pu agate नषि omsinRigli खपप देता T, इस प्रकार का वाक्य एक 
टिप्पणी - ' प्रासादात परवति सजा ASENNE ए 


158 

है। इसका सूक्ष्म विचार करें तो ' प्रासादमारुह्य पश्यति नृपः राजा महल के ऊपर चढ़कर देखता है। 
इस प्रकार का अर्थ निकलता है । यहां संबंधक भूत कृदन्त का लोप करने के पश्चात्‌ पंचमी विभक्ति 

का प्रयोग हुआ है । इस प्रकार व्याकरण की परिभाषा में “ल्यब्लोपे पंचमी' कही जाती है । 
“ल्यब्‌:- य,' यह संबंधक भूतकृदन्त प्रत्यय है, अर्थात्‌ 'आत्मतः=आत्मानं (परमात्मानं) प्राप्य 
इस प्रकार अर्थ इस श्रुति वाक्य में है ऐसा समझना । पहले विरह दशा के बीच मुक्तात्मा के प्राण आदि 
भगवान्‌ में लीन हुवे थे। वे प्रभु का प्राकट्य होने पर प्रभु में से पीछे प्रकट होकर मुक्तात्मा को प्राप्त 
हुए, इस प्रकार प्राण आदि की प्राप्ति में निमित्तभूत प्रभु है इसलिये (प्रभुवाची आत्मन्‌) शब्द को श्रुति 
वाक्य में निमित्तवाची तस्‌ - प्रत्यय लगा हुआ है, कारण कि भगवद्‌ विभूति रूप मुक्तात्मा के प्राण 
आदि भगवान्‌ में लीन हो इसमें बिना युक्ति का कुछ भी नहीं, अर्थात्‌ 'आत्मरतिः' आदि और 'सोञ्श्नुते' 
(ये दोनों वाक्यों के अर्थ का विचार करें तो इस मुक्तात्मा को) शरीर होता है । “इस प्रकार भी मानना 
पड़ता है । वेदान्ताचार्य जैमिनि भी इसी कारण (मुक्तात्मा को/ब्रह्म रूप) “शरीर होता है, ऐसा मानते हैं, 
अब एक ही वस्तु में इसी सामान्य रीति से एक साथ नहीं रह सके उस तरह के दो धर्म प्रस्तुत विषय 
में साथ रहते हैं इस प्रकार स्वीकार करने को तैयार नहीं, ऐसा पूर्वपक्षी के समक्ष द्वादशाह नाम के यज्ञ 
का वेद सिद्ध उदाहरण (सूत्रकार) आगे रखते हैं । "य: कामयेत प्रजायेयेति स द्वादशरात्रेण यजेत्‌' 
अर्थात्‌ जिसकी ऐसी इच्छा हो कि मेरी वंशवृद्धि हो इसके लिये द्वादशाह यज्ञ करना इस प्रकार का जो 
विधि वाक्य है तदनुसार 'द्विरात्रेण यजेत्‌' अर्थात्‌ इस व्यक्ति का द्विरात्र यज्ञ करना इस संबंध में जिस 
प्रकार एककर्ता है उसी तरह द्वादशाह यज्ञ के विषय भी एक कर्ता होने से यह 'अहीन' है और 'द्वादशाह 
मृद्धिकामा उपेयुः, य एवं विद्वांसः सत्रमुयन्ति' अर्थात्‌ जिनको धन्य धान्य समृद्धि की इच्छा हो 
उनको साथ मिलकर द्वादशाह यज्ञ करना ऐसा समझकर जो द्वादशाह नाम का सत्र करते हैं इस वाक्यानुसार इस यज्ञ 
के करने वाले अनेक होने से द्वादशाह याग सत्र भी है ऐसा मालूम पड़ता है, इस प्रकार द्वादशाह यज्ञ- 
दोनो (अहीन, और 'सत्र) है । उस प्रकार द्वादश अंग वाले शरीर, इन्द्रिय, प्राण, अन्तःकरण और 
जीवात्मा द्वारा ये मुक्तात्मा सर्वकामोपभोग करते हैं, इसलिये सर्वकामपभोग सत्र तुल्य है और ये सभी 
दिव्य होकर एक भगवद्‌ विभूति रूप है अर्थात्‌ ब्रह्मस्वरूप है अर्थात्‌ अहीन तुल्य भी है । यह द्वादशाह 
यज्ञ की तरह उभय रुप है | अर्थात्‌ (मुक्तात्मा सशरीर) और (अशरीर) दोनों हैं | 'टिप्पणी- श्रुति में 
पुरुष को बारह अंगों वाला कहा गया है । इन बारह अंगों को श्रीवल्लभाचार्य ने एक मस्तक, एक 
हदय, दो स्तन, दो बाहू, दो हाथ, दो ऊरू और दो पैर इस प्रकार गिनाये हैं | एक दूसरे मत में बारह 
अंगों में एक कटि, दो पैर, दो उरु, एक गुह्य एक पेट, एक हृदय, एक हाथ की जोडी , एक मुख, एक कपाल, एक मस्तक 
इस प्रकार है । साष्टांग प्रणाम में आठ अंगों के संबंधी तीन मत है । (१) हाथ, छाती तलि आंख 
गर्दन, पीठ, वाणी और मन (२) दो हाथ, छाती, कपाल, दो आंख, गरदन, पीठ और (३) दो a 
छाती, कपाल, दो घुटतेव्भौर ea में भरा जालेस्सभी-्यजम/न होकर जिस तरह 


सभी को फल प्राप्त होता है उस प्रकार “यह anne सर्वकामोपभोग के संबंध में भी यह लीलास्थ 
भक्त की देह आदि ब्रह्म स्वरूप होकर चेतन है ऐसा भी इस दृष्टान्त से ज्ञात होता है इसलिये भागवत 
में 'देहन्द्रियासुहीनानां वैकुण्ठपुरवासिनाम्‌' अर्थात्‌ वैकुण्ठ निवासी आत्माओं को देह, इन्द्रिय और 
प्राण नहीं होते ऐसा कहा है । 'टिप्पणी- यह अलौकिक देह आदि चेतन उस प्रकार ब्रह्मस्वरूप होने 
से उसको सामान्य देह आदि जैसा समझना यह भूल है । 


तत्त्वभावाधिकरण - 


अब एक नई चर्चा आरम्भ होती है, और यह कि लीला कालीन जीवों को जिस प्रकार के धर्म 
लौकिक शरीर में दिखते हैं उस तरह के धर्म प्रभु के स्वरूप में भी मालुम पड़ते हैं, तो इसके पीछे इन 
प्रभु के स्वरूप को अप्राकृत किस तरह कहा जा सकता है ? प्रभु के स्वरूप में लौकिक सदृश धर्म 
दिखते है इस प्रकार फिर भी ये स्वरूप से अलौकिक हैं । यह किस प्रकार कहा जा सकता है ? यह 
समझाने के लिये (सूत्रकार) एक उदाहरण नीचे देते हैं । 


तन्तवभावे संध्यवदुपपत्ते:।४।४।१३। 


सूत्रार्थ- लौकिकता के अभाव में ये लौकिक समान धर्म जो दिखते हैं वे स्वप्न की तरह संभव 
है | 


सूत्रभाष्य- सामान्य नियम इस प्रकार है कि जो हो वह दिखता है, तदनुसार पूर्वपक्षी कहता है 
कि 'भगवत्स्वरूप में लौकिक धर्म-सदृश धर्म दिखते हैं, इसलिये भगवत्स्वरूप लौकिक है । यह 
इनका मत ठीक नहीं ऐसा अर्थ सूत्रस्थ (तु) शब्द में से निकलता है । 'भगवत्स्वरूप में प्राकृतता 
दिखती हैं, परन्तु इसमें यह प्राकृतता है ही नहीं, भगवत्स्वरूप में प्राकृतता दिखायी देती है फिर भी 
उसमें प्राकृतता है ही नहीं, ये धर्म प्राकृत सदृश भले हो, परन्तु ये प्राकृत नहीं, वहां कोई आशंका करे 
कि नहीं होतो वे पदार्थ फिर किस प्रकार दिखते हैं? तो इसके समाधान में सत्रकार कहते हैं कि (सन्ध्यवत्‌) 
अर्थात्‌ जिस प्रकार स्वप्न में, उस तरह स्वप्न में वासना के कारण जैसे नहीं हो, उस तरह के पदार्थ भी 
दिखते हैं उस तरह (लीला में) भगवदिच्छा के कारण “प्राकृत नहीं होने पर भी प्राकृत जैसे पदार्थ 
दिखते हैं । अर्थात्‌ 'इन पदार्थों अथवा धर्मों में 'प्राकृतता नहीं ऐसा समझना, और ‘Het तृतीयं 
स्वप्नस्थानम्‌, तस्मिन्‌ संध्ये स्थाने तिष्ठन्‌' ऐते उभे स्थाने पश्य तिइदुं च परलोकस्थानं च' 
अथ यथाक्रमो5यं परलोकस्थाने भवति तथा क्रम माक्रम्य उभयान्‌ पाप्मनः आनन्दांश्च पश्यति। 
स यत्र प्रस्वपिति” अर्थात्‌ (यह लोक और परलोक) दोनों के बीच में तीसरा स्वप्न स्थान है, इस 
संध्य स्थान में रहकर जीव इस लोक और परलोक दोनों को देखता है । अब जिस मार्ग से यह जीव 


परलोक में जाता है SELAH म.प, भी OES, दुःख और सुख दोनों का अनुभव करता है । अब जब 
यह सूचित होता है- इस प्रकार आरम्भ कर “स्वयं विहत्य स्वयं निर्माय स्वनभासा स्वेनज्योतिषा 
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प्रस्वपिति | अत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिर्भवति । न तत्र रथाः, न रथयोगाः न पन्थानो भवन्ति।।' 
अर्थात्‌ जागृत अवस्था के संसार को एक ओर कर स्वयं नवी सृष्टि रचकर अपने प्रकाश से अपने तेज 
से स्वप्नावस्था का अनुभव करता है, वहां ये जीवात्मा स्वप्रकाश होता है । वहां नहीं रथ होते नहीं घोड़े 
होते, नहीं मार्ग होते (परन्तु) ये अपने स्थ, घोड़े और मार्ग का सृजन करते हैं । इस प्रकार का श्रुति 
वाक्य है । इसी प्रमाण से भगवान्‌ आसुरी जीवों के दुःख रूप प्रकृति का धर्म जो तमोगुण उसमें लीन 
करना चाहते हैं । तब इनके अपने स्वरूप में प्राकृत बुद्धि जागे इसके लिये (प्राकृत नहीं, परन्तु) प्राकृत 
जैसी लीला दिखाते हैं । 'इतना ही । इसलिये (भगवत्स्वरूप में) प्राकृतता की शंका का लेश भी नहीं, 
इसलिये तो (भगवद्‌ गीता में) भगवान्‌ ने कहा है कि 'मामात्म देहेषु प्रद्विषन्तो5भ्यसूयका:' 
अर्थात्‌ यह (आसुरी जीव) अपने और दूसरों के देह में निवास करते ऐसे मुझसे द्वेष और असूया करने 
वाला होता है। इस प्रकार आरम्भकर “ततो यान्त्यधमां गतिम्‌” अर्थात्‌ इस कारण से अधमगति प्राप्त 
करते है । इस तरह के जीव आसुरी होते है, मोक्ष के लिये इनमें थोड़ी भी योग्यता नहीं होती, इसलिये 
भगवान्‌ अपने स्वरूप में इनकी प्राकृत बुद्धि जगाते हैं । इतना ही शेष भगवत्स्वरूप में प्राकृतता का 
नामो निशान नहीं होता । इस लिये 'संध्यबदुपपत्तेः' इस प्रकार (सूत्रकार ने) जो कहा वह ठीक है। 
'टिप्पणी-(१) स्वरुपद्वेषी यह प्रद्वेष और गुण द्वेष यह असूया, स्वरूपट्टेषी को सामने मार डालना 
चाहता है, गुण द्वेषी के सामने वाले की निन्दाकर उसकी मान हानि करना चाहता है । (२) भगवान्‌ के 
स्वरूप में इन के धर्मो में लौकिकता थोडी भी नहीं होती, आसुरी जीवों की बुद्धि मात्र इस प्रकार की 
होती है इसको लेकर यह सदा भगवद्‌ विमुख रहता है और इनकी अधोगति ही होती है । 


भावे जाग्रद्वत्‌। ४।४।१४ 


सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- लौकिक सदृश दिखायी पड़ने वाले जो लीला पदार्थ भक्तों को दिखते हैं वे 
पदार्थ वास्तविक रीति से होते है और भक्तों को इस प्रकार दिखते हैं । वहां दृष्टान्त जाग्रत दशा का, जिस 
प्रकार भान्ति रहित मनुष्य को जो पदार्थ होते है वे ही दिखते है । उसी तरह 
और भगवान्‌ के धर्म जिस तरह अप्राकृत है वैसी ही प्रतीत होते हैं । 


इन दोनों सूत्रों में यह बात कही गयी है । “सोऽश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता' 
अर्थात्‌ मुक्तात्मा परम चतुर परमात्मा के साथ में रहकर सर्वकामोपभोग करता है । इस श्रुति वाक्यानुसार 
भक्तो की मनःकामना परिपूर्ण करने के लिये भगवान्‌ लीला करते हैं ऐसा मालुम पडता है । (अब 
कठिनाई यह है कि) भगवान्‌ इस तरह की भी लीला करते हैं कि जो देखने, सुनने, स्मरण करने पर 
भक्तो को दुःख होता है ऐसा भी अपने को (भागवदादि ग्रन्थो द्वारा) जानने को Se है दृष्टान्त 
(शिशुपाल के मित्र) सौभ नाम के जादूई विमान से (युद्ध करते शाल्व के साथ) युद्ध में 'अपने पिता 
वसुदेव को बांधकर शाल्व उठा ले गया है यह सूचना मिलते ही भगवान्‌ 


भरे बचनों -l CICE लग O; "झ्य ate tized-by M मौहिजमक akshmi Research SIFT मनुष्य की तरह दुःख 
वचनों का उच्चारण क्रमिक" वचन बोले) (घबराहट लिये हुए) 


रह भक्त को भगवान्‌ का स्वरूप 
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भगवान्‌ के हाथ में से (सुदर्शनादि) आयुद्ध नीचे गिर गये, उपरान्त प्रभास पाटण में “जब यादवों का 
परस्पर लड्कर संहार हुआ तब भगवान्‌ के बाण लगा तथा स्वयं ने देहत्याग किया आदि, लीला (एक 
ओर) 'सोऽश्नुते' इत्यादि (ऊपर दिये) श्रुति वाक्य द्वारा भगवान्‌ परब्रह्म है इस प्रकार अपने को 
“जानने को मिलता है, तब (दूसरी ओर) ऊपर वर्णित लीला द्वारा इससे विपरीत (एक सामान्य मनुष्य 
जैसे प्रभु है इस प्रकार अपने को) लगता है (और) इस प्रकार हो तो एक बात को सत्य कहना और 
दूसरी बात को असत्य कहना पड़े । उपरान्त ' ते ते धामानिउश्मसि' अर्थात्‌ भगवान्‌ की लीलाओं का 
दर्शन करो । 'विष्णोः कर्माणि' अर्थात्‌ जो भगवान्‌ का परम धाम है, 'तद्‌ विप्रासो विपन्यवः' 
अर्थात्‌ भगवत्सुति करते ज्ञानी (ऋषियों) ने 'भगवतृद्धाम का साक्षात्‌ वर्णन करते है आदि श्रुति 
वाक्य, उस प्रकार सहसशीर्ष देवं विश्वाक्षं विश्वशंभुवम्‌ 'भुवम्‌ विश्वं नारायणं देवमक्षरं परमं पदं। 
विश्वतःपरमं नित्यं विश्वं नारायणं हरिम्‌ । ' विश्वमेवेदं पुरुषस्तद्‌ विश्वमुपजीवति।। पतिं 
विश्वस्यात्पेश्चरं शाश्वतं शिवमच्युतम्‌ ।। अर्थात्‌ असंख्य मस्तक वाला, दिव्य, असंख्य इन्द्रियों 
वाला, विश्व का कल्याण करने वाला, विश्वरूप, नित्य, परम तत्त्वभूत, नारायणदेव “जो हैं उस प्रकार 
फिर सभी से पर, नित्य, विश्वरूप, नारायण हरि “जो है' यह समग्र जगत ब्रह्मरूप है यह समग्र जगत 
इस (ब्रह्म) के आधार से तो जीवित रहता है, यह समग्र विश्व का स्वामी है, आत्मा है, नियामक है, 
नित्य है, कल्याणकारी है (उस प्रकार फिर) अखण्ड एक रस है इस प्रकार के श्रुति वाक्यों के आधार 
पर जो (निर्दोष) विशुद्ध ब्रह्म स्वरूप है उन “कृष्ण में जो (यह लौकिक जैसा) विपरीत (चरित्र) 
दिखायी देता है उसके लिये कोई कारण अवश्य होना चाहिये और यह “दूसरा कोई नहीं, परन्तु, आसुरी 
जीवों को केवल मोह उत्पन्न करने के लिये ही यह बात पूर्व सूत्र में समझाने में आयी और निज भक्तों 
को स्वरूप के आनन्द का अनुभव कराने के लिये “लोकवत्‌ तु लीला कैवल्यम्‌' को अर्थात्‌ जिस 
तरह संसार “लोक में अमुक कार्य किसी विशेष प्रयोजन के लिये नहीं, परन्तु एक आनन्द की पूर्ति, 
करने के लिये है । उसी तरह परमात्मा ने जो इस विश्व को सृजित किया है, यह केवल आनन्द के लिये 
“नहीं कि अमुक आवश्यक प्रयोजन सिद्ध करने के लिये' इस सूत्रानुसार जो लीलाएं (भगवान्‌) करते 
हैं जिस तरह घुटनों से चलना आदि लीला, वह तो भगवान्‌ की स्वाभाविक धर्म, आनन्द रूप है, और 
ये तो वस्तुस्थिति से अस्तित्व रखती है और भक्त 'जिस प्रकार जागृत दशा में हो और वस्तु का अनुभव 
करते हो, उस तरह इसका अनुभव करते हैं इस प्रकार दूसरे सूत्र में कही है, अब कोई इस प्रकार 
आशंका करे कि लीला तो अनेक प्रकार की होती है, जब वेद में सैंधव नमक के कंकर के साथ ब्रह्म 
की उपमा देकर एक रसरूप वर्णन किया है, अर्थात्‌ 'जिस स्वरूप में लीला करते हैं बह परब्रह्म नहीं 
हो सकता है, तो इस प्रकार की आशंका दूर करने के लिये तो (ऊपर कहे सूत्र में 'कैवल्य) पद का 
प्रयोग किया है। “साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च' अर्थात्‌ भगवान्‌ केवल साक्षी चैतन्य स्वरूप और 


केवल उस तरह के TG LAME की, जिन. सामनी होने के रूप में केवलता 
का वर्णन किया है बह लीला स्वरूप ही समझना, अर्थात्‌ जो विशुद्ध परब्रह्म है वह नित्य लीला सीहत 
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ही होता है, नहीं कि कभी ये लीला बिना, ऐसा अर्थ यहाँ फलित होता है । अर्थात्‌ भगवत्‌ लीला 
भगवत्स्वरूपात्मिका है और इस कारण यह नित्य (भी) है इस कथन का विस्तार मेरे रचे गये 
(विद्वन्मंडन) नामक ग्रन्थ में है अथवा 'इस सूत्र में से एक दूसरा अर्थ भी निकलता है । यह लीला 
ही कैवल्य अर्थात्‌ मोक्ष है, अर्थात्‌ लीला-मध्यपात यह परम मुक्ति है । 

“टिप्पणी- (विद्वन्मंडन) यह विठ्ठलेश्वर रचितवाद ग्रंथ है, इसमें शुद्धाद्वैत ब्रह्मबाद के सिद्धांत 
का सुन्दर निरूपण है । इस सूत्र भाष्य में जिसका प्रतीक ही दिया गया है वह वेद वाक्य पूरा पूरा नीचे 
की तरह है । 


(१) तेते धामानि उश्मसि गमध्यै गावो यत्र RYT अयासः। 
अत्राह तदरुगायस्य विष्णोः परमं पदमव भाति भूरेः।। 


हे भगवान्‌ ! ये तुम्हारे (गोकुलादि) स्थलों में आने के लिये हम मनोरथ करते हैं । “इन स्थलों, 
में जहां विशाल सींगों वाली मंगलकारी गाये हैं, सर्वत्र जिनकी कीर्ति गायी जा रही है उस प्रकार के 
अथवा सर्वव्यापी, उस प्रकार “भिन्न-भिन्न भक्तों के भिन्न-भिन्न मनोरथ परिपूर्ण करने, भिन्न-भिन्न रूप 


धारण करने वाले ये विष्णु भगवान्‌ का दिव्यधाम यही भूतल ऊपर हम सभी को दर्शन हो इस तरह दि 
खायी दे रहा है | 


(२) विष्णोः कर्माणि पश्यत यतो व्रतानिपश्पशे । इन्द्रस्ययुज्यःसरवा। । ' 


"भगवान्‌ | विष्णु को इन लीलाओं का दर्शन करो कि जिन लीलाओं द्वारा इन भक्तों के मनोरथों 
को पूर्ण किया, और जो विष्णु ने इन्द्र का मान भंगकर हम को स्वरूप का ज्ञान कराकर इनकी ओर 
अपनी उत्तम मित्रता दिखायी । 


(३) 'तद्‌ विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः । दिवीव चक्षुराततम्‌ ।। 


इन भगवान्‌ विष्णु के परमधाम के नित्य दर्शन तो केवल भक्तों को होते हैं । “और इसके लिये 
साधन, दूर तक जिसकी गति है जिस तरह स्वर्गादि लोक में जिनकी दृष्टि जैसी हो उस प्रकार की दृष्टि 
हो। 


(४) ‘ae विप्रासो विपन्यवो जागृवांसःसमिन्ध ते । विष्णोर्यत्‌ परमं पदम्‌।। ' 


यह भगवान्‌ विष्णु का जो परम धाम है उसके ऊपर प्रकाश 
सकते हैं कि जो केवल शब्दार्थ को अच्छी तरह समझते हैं, इतना ही 
प्रेम से गुणगान भी करते हैं । 


तो इस प्रकार के ऋषि ही डाल 
नहीं, परन्तु जो सतत इन प्रभु के 
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प्रदीपवदावेशाधिकरण - 


अब, कोई आशंका करे कि पर ब्रह्म जिनकी ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्ति अनन्त है | उसके साथ 
में शान्त अर्थात्‌ परिमित ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्ति वाले जीव का विहार किस रीति से संभव हो सकता 
है ? और ये भी केवल समानता की कक्षा से नहीं, परन्तु जीव मुख्य और पर ब्रह्म गौण यह किस 
प्रकार? अर्थात्‌ इस प्रकार की आशंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं कि- 


प्रदीपवदा वेशस्तथा हि दर्शयति।४।४।१५। 


सूत्रार्थ- जिस प्रकार एक दीपक दूसरे दीपक को प्रज्वलित करता है ' अर्थात्‌ एक दीपक के 
प्रकाशयुक्तत्व, उष्णत्व आदि धर्म दूसरे दीपक में आते है उसी प्रकार प्रभु के अलौकिक धर्म जीव 
में आते हैं और उसके पीछे दोनों साथ मिलकर विहार करते हैं, कारण कि श्रुति इस प्रकार वर्णन 
करती है । 


सूत्रभाष्य- “लीला में सर्वकामोपभोग समय में जीव के जो 'स्वाभाविक (धर्म है, जिस प्रकार के 
परिमित) ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्ति, उसकी सहायता से यह क्या 'भगवत्स्वरूप का' भोग नहीं कर 
सकता, परन्तु भगवान्‌ ' अपने दिव्य धर्म जो अपरिमित ज्ञान शक्ति और क्रिया शक्ति के सहित, इस 
जीव में प्रवेश करता है तब यह जीव भी इनके समान ही बन जाता है । यही बात (प्रदीपवत्‌) इस 
सूत्रस्थ शब्द, में बतायी है । जिस प्रकार प्रथम प्रज्वलित दीपक पीछे की घी में भीगी हुईबत्ती से दीपक 
में प्रवेश होकर इसको स्वयं जैसा कार्यक्षम बनाता है, इतना ही नहीं, परन्तु जहाँ तक घी रहता है वहां 
तक यह दूसरा दीपक प्रज्वलित रहता है । इस प्रकार भगवान्‌ और जीव के इस संबंध में भी होता। 
अर्थात्‌ भगवान्‌ अपने दिव्य धर्म के साथ जीव में प्रवेश करते है, अर्थात्‌ जीव में ऐसे दिव्य धर्म प्रकट 
होते हैं और घी के स्थान पर रहने वाला जीव का भक्ति भाव जहां तक नित्य रहता है वहां तक ये धर्म 
भी इसमें नित्य रहते हैं। इस विषय के लिये प्रमाण देते है कि श्रुति इस तरह कहती है- ' भर्तासं 
प्रियमाणोबिभर्ति एको देवो बहुधा निविष्टः' अर्थात्‌ भगवान्‌ अपना कार्य करते हैं, परन्तु इनके 
लिये इसके भक्तों के भाव की आवश्यकता है । इस एक भगवान्‌ ने अनेक जीवों में प्रवेश किया है । 
“टिप्पणी- भाष्यकार ने जो (स्नेह) शब्द प्रयुक्त किया है उसके दो अर्थ है, एक तो प्रेम और दूसरा 
तेल अथवा घी जहां तक बटेरे में घी अथवा तेल हो वहां तक ज्योति जलती है, परन्तु ये समाप्त होने 
पर ज्योति बुझ जाती है इस प्रकार जहां तक भक्त का भगवान्‌ की ओर स्नेह हो वहां तक इसमें भगवद्‌ 
धर्म प्रकट रहते है, परन्तु यह स्नेह नष्ट होने पर यह धर्म भी तिरोहित हो जाते है । दीपक प्रकाश देकर 
अपने ऊपर बहुत उपकार करता है, परन्तु अपने पास से तेल अथवा घी के उपकार की भी यह अपेक्षा 
रखता है, प्रकट अनुभूयमान भगवान्‌ के संबंध य भी इसी प्रकार ही समझाना है। =“ तो, परम्‌ 
भक्त सदा भगवतूसेवा परायण ही रहते है ISAM Mary कामान अर्थात्‌ 'लीला में इस जीव 
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की, सब इच्छाएं सारी पूर्ण होती हैं । इस श्रुति वाक्य में जो सभी इच्छाओं की बात आती है उसका 
आशय यह है कि जिस तरह प्रवेश से जिस इच्छा की परिपूर्ति होती है उस प्रकार का प्रवेश इस प्रसंग 
में प्रभु जीव में करते हैं, इसलिये तो ' प्रस्तुत 'भर्तासन्‌ श्रियमाणो बिभर्ति' इत्यादि श्रुति वाक्य में, 
अनेक प्रकार से प्रवेश का वर्णन किया जाता है (उपरान्त) यह प्रवेश अन्तर्यामी स्वरूप से नहीं समझना, 
कारण कि यह प्रवेश तो एक प्रकार से ही होता है, 'जबकि यह लीलार्थ प्रवेश अनेक प्रकार से होता 
है । सर्व सामान्य रीति से भगवान्‌ सभी जीवों के स्वामी तो है ही, ऐसा होने पर भी जिस प्रकार विवाह 
करने वाला पुरुष अमुक कन्या को (यह मेरी पत्नी है) ऐसा विचार कर इसको जिस प्रकार स्वीकार 
करता है और इसके पश्चात्‌ यह इसका पति बनता है और उसके पीछे यह पत्नी भी “अरे, इस पुरुष ने 
मेरे को अपनी पत्नी के समान स्वीकार किया है इस प्रकार के आभार के मानने से इसकी भक्ति भाव 
से जैसे जैसे अधिक सेवा करे वैसे-वैसे यह पुरुष भी इसको अधिक से अधिक आनन्द देता है, अर्थात्‌ 
'कि इसको सुखी करने का समग्र भार अपने ऊपर ले लेता है । उस प्रकार विवाह करने वाले पुरुष की 
तरह प्रभु जिस जीव का वरण करते है इस प्रकार इसके स्वामी बनते हैं और उसके पश्चात्‌ (मेरे ऊपर 
प्रभु ने) इतनी बड़ी कृपा की है इस आभार के मानने से प्रभु की जो अधिक अपनी अधिक भक्ति भाव 
से सेवा करता है तो इसको सुखी करने का समग्र भार प्रभु अपने ऊपर ले लेते हैं । इसलिये, जिसमें 
घी या तेल पूरने का नहीं होता उस तरह तपे हुए लोहे के गोले का दृष्टान्त नहीं देते, सूत्रकार व्यासजी 
ने इस दीपक का दृष्टान्त दिया, और (भर्तासन्‌) इत्यादि श्रुति वाक्य में (देव) शब्द का प्रयोग किया 
गया है, यह इसलिये कि प्रभु ने इन 'भक्तों को, अपने स्वरूपानन्द का दान किया है, (अपने भक्तों का) 
भक्ति भाव अधिक बढ़ाया है, पूतना आदि “आसुरी जीवों को भी मोक्ष देकर अपनी महत्ता को प्रकट 
किया है । उसी प्रकार प्रभु अपने बैकुण्ठ धाम आदि दिव्य स्थानों में बिराजते है । इसीलिये ही निरूक्त 
में दिवो दानाद्‌ वा दीपनाद वा द्योतनाद्‌ वा द्युस्थानो भवतीति वा यो देवः।' अर्थात्‌ देना, 
बढ़ाना, व्यक्त करना, और स्वर्गादि स्थान में निवास होना, इस प्रकार से जिसका अर्थ होता है उस 
दिव्‌ धातु से जो (देव) शब्द'बनता है, ऐसा कहा गया है | उस प्रकार फिर भक्तों की इच्छा परिपूर्ण 
करने के लिये लीला करते हैं । लीला करते करते भक्त पर विजय करने की इच्छा करते हैं, भक्तों को 
अपनी महत्ता का उसी प्रकार अपनी भिन्न भिन्न इच्छा आदि का अनुभव कराते है' न तात 
अर्थात्‌ (हे गोपियों) मैं (तुमने जो मेरी सेवा की है उसका फल देने में) असमर्थ हूं और ' न त्वादर्शी 
प्रणयिनीम्‌ ' अर्थात्‌ (हे रुकमिणी, मेरे अनेक पत्तियां है, परन्तु) तेरे जैसी प्रेम करने वाली एक भी 
मेरे को नहीं मालूम पड़ती है, इत्यादि प्रकार से प्रभु भक्तों की स्तुति करते हैं, कालीय नाग भी जब शरण 
में आता है तब वह भी भक्त बनता है, अपना मिलाप हो ऐसे स्वप्न प्रभु भक्तों को देते हैं ये भक्तों को 
तेजस्वी बनाते है, इनकी इच्छा प्रभु पूर्ण करते है, और उनके निकट स्वयं जाते हे इसलिये भी इनको 
भर्तासन्‌ इस श्रुति वाक्य में देव कहा है । और (देव) शब्द जो (दिव) धातु से सिद्ध हुआ वह (दिव्‌) 
घातु का अर्थ पाणिनी“बुनि/इसे"धति'पठ में Te विजिँगौधाव्यवहारद्युति स्तुति मोदमद 


1 
स्वप्न कान्तिगतिषु ' अर्थात्‌ (दिव्‌) धातु का na जीतने की इच्छा रखना, व्यवहार रखना, 
प्रकाश करना, प्रवचन करना, आनन्ददेना, मद होना, स्वप्नानुभव होना, तेजस्वी बनना और जाना इस 
प्रकार अर्थ दिया है (यह सब दिखाने के लिये) इसलिये भक्तों में भगावदावेश होता है और ऊपर 
वर्णित प्रकारों का अनुभव इनकी लीला में होता है यह ठीक है, यह बात सूत्रस्थ (हि) शब्द द्वारा 
सूत्रकार ने कही है । 


अब कोई इस तरह आशंका करे कि ' अस्थूलमनणु अहस्वम्‌' अर्थात्‌ परब्रह्म नहीं मोटा है नहीं 
सूक्ष्म, नहीं यह छोटा “कि नहीं यह लम्बा इत्यादि श्रुति वाक्य पश्चात्‌ आता है “न तदश्नोति कंचन, न 
तदश्नोति कश्चन' अर्थात्‌यह परब्रह्म परमात्मा नहीं किसी का भोग नहीं करता है और, यह 
परब्रह्म परमात्मा किसी का भोग बनता है परन्तु 'सो5श्नुते' यह प्रमाण ऊपर “जो श्रुति रखती है उसमें 
ब्रह्म के साथ जीव भोग करता है ऐसा कहा है इसलिये जहां भोग की बात है यह सगुण ब्रह्म ओर जहां 
भोग की बात है नहीं, यह निर्गुण ब्रह्म इस प्रमाण से दोनों श्रुतियों के प्रतिपाद्य ब्रह्म से अलग है, ऐसा 
क्यों नहीं कहना? अर्थात्‌ इस प्रकार की आशंका के निराकणार्थ सूत्रकार निम्नानुसार कहते हैं । 


स्वाप्ययसंपत्त्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं हि।४।४।१६। 


सूत्रार्थ- (उपरोक्त सूत्र में वर्णित) भगवत्स्वरूपानुभव एक प्रकार के गाढ निद्रा में होता है और 
दूसरे प्रकार का भगवन्मिलाप इसी बीच में होता है । 


सूत्रभाष्य- इस सूत्र निरूपण का गूढ आशय इस प्रकार है, “प्रकृतैतावत्त्वै हि प्रतिषेधति ततो 
ब्रवीतिचभूयः अर्थात्‌ (ब्रह्म में) प्रतीत होने वाला लौकिक धर्म का निषेध है, “नहीं कि सभी धर्मों का' 
कारण कि स्थूलत्वादि लौकिक धर्मों का निषेध करने के पश्चात्‌, विश्वप्रशासनादि अलौकिक धर्मों का, 
तदुपरान्त निरूपण है आदि अधिकरणों द्वारा और “परास्य शक्ति विविधैवश्रूयते स्वाभाविकी 
ज्ञानबल क्रिया च' अर्थात्‌ यह पर ब्रह्म की कल्पनातीत अनेक शक्तियों का निरूपण वेदों है, इतना 
ही नहीं, परन्तु (पर ब्रह्म की) यह ज्ञान शक्ति और क्रिया शक्ति स्वाभाविक है, (नहीं कि पराधीन) 
आदि श्रुति वाक्यों द्वारा ब्रह्म में लौकिक धर्मा का निषेध है और अलौकिक धर्मोकाविधान है इस प्रकार 
नहीं हो अर्थात्‌ ब्रह्म में एक धर्म नहीं हो, अर्थात्‌ ब्रह्म सर्वथा निर्धर्मक होता है तो (विश्व प्रशासनादि) _ 
इन अलौकिक धर्मो का निरूपण संभव नहीं, उपरान्त जो वाक्य में धर्मों का निषेध है उसी वाक्य में 
“एतस्थैव अक्षरस्य प्रशासने' अर्थात्‌ इस अक्षर ब्रह्म के प्रशासन के कारण (आकाश और पृथ्वी 
स्थिर रहे हैं) इस प्रकार का धर्म का विधान नहीं हो, इसका अर्थ यह है कि कल्पनातीत असंख्य 
शक्तियां जिसमें रहती है उस प्रकार के ब्रह्म को किस काम करने की अशक्ति है ? जिसके लिये उसको 
लौकिक गुणों की सहायता लेनी पड़े ? इसलिये भगवान्‌ सदा और सर्वत्र निर्गुण ही है, इस प्रकार मानना 
ही पड़ेगा वस्तुस्थितिणइस |प्रकाए छेकर. barg A RE RA अक्षेत्रज्ञा उपर्युपरि 
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संचरन्तो न विद्युः एवमेव इमाः सर्वाः प्रजा अहरहर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्म लोकं न विदन्ति’ अर्थात्‌ 
ऊपर ऊपर खेत को जोतने वाले किसान को जिस प्रकार नीचे दबे हुए सोने के चरु का ज्ञान नहीं होता 
उसी प्रकार इन सभी प्रजा को हमेशा ब्रह्म ऊपर होकर आना-जाना करती हैं ऐसा होने पर भी भीतर 
रहने वाले ब्रह्म का ज्ञान नहीं होता । इस प्रकार का जो छान्दोग्य उपनिषद्‌ में वाक्य है तदुनसार गाढ 
निद्रा के बीच जीव ब्रह्म में जाकर मिलता है, फिर भी इसको प्रकट ब्रह्म का अनुभव नहीं होता है ब्रह्म 
को इसका प्रकट अनुभव होता, अर्थात्‌ जो श्रुति ब्रह्म के साथ के भोग का निषेध करती है उसका 
विषय यह गाढ निद्रावास्था है और जिस श्रुति में ब्रह्म के साथ के भोग की बात है वह श्रुति का विषय 
"ब्रह्मविद्‌ आप्नोति परम्‌' अर्थात्‌ अक्षर ब्रह्म ज्ञानी परब्रह्म पुरुषोत्तम को प्राप्त करता है । इस वाक्य 
में वर्णित परब्रह्म प्राप्ति है, अर्थात्‌ पूर्वपक्षी का जो विरोध आगे रखा है उसकी संभावना नहीं, यही बात 
इस सूत्र में कही है । 'स्वाप्यय' अर्थात्‌ गाढ निद्रा जिसके लिये प्रमाण 'स्वमपीतो भवति, 
तस्मादेनंस्वपितीत्याचक्षते' अर्थात्‌ (जीवात्मा गाढ निद्रा में) अपने मूल स्वरूप को प्राप्त करता है 
इसलिये इसको “इस स्थिति में 'स्वपिति' इस प्रकार (लोक) कहते हैं । इस प्रकार का श्रुति वाक्य है 
(और) संपत्ति अर्थात्‌ “सोऽश्नुते ' इत्यादि श्रुति वाक्य में वर्णित पुष्टिमार्गीय मोक्ष, प्रभु का प्राकट्य इन 
दोनों प्रकार में से एक प्रकार का होता है, अर्थात्‌ सूत्रस्थ (हि) शब्द द्वारा 'सूत्रकार इस प्रकार कहना 
चाहते हैं दोनों श्रुति वाक्यो में जो निरूपण है वह ठीक है, उपरान्त सूत्रस्थ 'हि' शब्द द्वारा एक दूसरी 
बात भी फलित होती है । जो भोग भगवान्‌ करते हैं वह तो भगवान्‌ की लीली है और जो भगवान्‌ की 


लीला है वह “लोकवत्‌ तु लीला कैवल्यम्‌' इस सूत्रानुसार मोक्ष रूप है, अर्थात्‌ इसकी प्राप्ति वह 
वास्तव में बड़ा धन | 


जगद्व्यापारधिकरण- 


भगवान्‌ के साथ का विहार यह लौकिक है कि अलौकिक ? ऐसा संशय होता है तब पूर्वपक्षी 
का मन्तव्य यह है विहार लौकिक है और इस प्रकार हो तो मोक्ष रूप हो नहीं सकता इसलिये 
(सूत्रकार) कहते हैं कि- 


_ जगद्दयापारवर्ज प्रकरणादसंनिहितत्वाच्च।४।४। १७। 


सूत्रार्थ-सूत्रभाष्य- ऊपर जो भगवान्‌ तथा भक्त साथ मिलकर विहार हैं वह भगवत्संबंधी 
मन, वचन और शरीर से जो लौकिक व्यवहार होता है वह रहित होता है, eo टिक करी 
होता और इसके लिये दो कारण है, एक तो प्रकरण और दूसरा दूरपना, ' ब्रह्मविदाम्नोति परम्‌' अर्थात्‌ 
अक्षर ज्ञानी पर ब्रह्म को प्राप्त करता है | इस प्रकार (इस प्रकरण का) आरम्भ है इसलिये यह प्रकरण 
मोक्ष संबंधी है अर्थात्‌ इसमें निरूपित व्यवहार लौकिक होना संभव नहीं उपरान्त (भगवान्‌ की) लीला 


काल माया आदि से (पुरु हेते से. BAO aL ONAL Aang दूर है कि यह लीला 
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लौकिक है यह चर्चा (सर्वथा) संभव नहीं, किसी समय इस लोक में लीला प्रकट करने की (भगवान्‌ 
की) इच्छा हो तब इस लीला के लिये योग्य अतिविशुद्ध मथुराजी जैसे स्थल में जिस प्रकार आंख में 
देखने की शक्ति देते है उसी तरह वहां लीला करते है उस समय भी लीला के जीवों का व्यवहार 
लौकिक जैसा दिखता होने पर भी यह लौकिकी नहीं होती, कारण कि देखने की शक्ति यह आंख का 
'अर्थात्‌ अपने आधार के स्थल का काम नहीं करता, 'जिस तरह पानी बर्तन का काम नहीं करता, उसी 
प्रकार फिर आंख नष्ट होने पर यह मूल देखने की शक्ति नष्ट होती, कारण कि जीवात्मा एक शरीर 
छोड़कर दूसरे शरीर में प्रवेश करता है तब इसकी देखने आदि की शक्ति तो इसके पास ऐसी की ऐसी 
ही रहती है । 'इस लीला के संबंध में भी ऐसे ही समझना, भूलोक नष्ट हो, ऐसा होने पर भी लीला तो 
भगवत्स्वरूपात्मिका होकर नित्य ही रहती है । इस चर्चा का विस्तार 'विठ्ठन्मंडन' में fe dia चक्षु 
रात तम्‌ इस श्रुति को जिस प्रकार जैसे समझा है , उस प्रकार करने में आया है । 'टिप्पणी- समग्र श्रुति 
“तद्‌ विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः। ' दिवीव चक्षुराततम्‌' इस प्रकार है इसका अर्थ यह 
है कि, भगवान्‌ का जो लीलाधाम उसके भक्तों को नित्य दर्शन होते है, इसलिये इस लीला के दर्शन 
भक्तों को ही होते हैं, और यह लीला नित्य होने से इसको इसके नित्य दर्शन होते हैं । उसी प्रकार फिर, 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ में ' भूमैव सुखं, भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्यः अर्थात्‌ भूमा, अर्थात्‌ हृदय की 
विशालता इसमें ही सच्चा सुख है, और यह भूमा, अर्थात्‌ हृदय की विशालता का सच्चा स्वरूप 
समझना चाहिये | इस प्रकार कहकर भूमा का स्वरूप इस प्रकार वर्णन करते हैं । “यत्र नान्यत्‌. 
पश्यति, नान्यच्छृणोति, नान्यद्‌ विजानाति स भूमा' अर्थात्‌ जिस तरह जीवात्मा दूसरा देखता 
नहीं, दूसरा सुनता नहीं, दूसरा जानता नहीं इस वाक्य में ' नान्यद्‌ विजानाति' अर्थात्‌ यह दूसरा 
जानता नहीं, इतना कहने मात्र से काम हो जाता है, “कारण कि जैसा सुनता यह जानने का साधन है, 
ऐसा होने पर भी यह देखता नहीं, सुनता नहीं, आदि इन्द्रियों के कर्मों का निषेध किया और यह भी 
दूसरा नहीं देखना, आदि इस लिये भगवान्‌ को तो देखना है आदि बात हुई, अर्थात्‌ वहां जगत्‌ को 
देखना लौकिक व्यवहार है उस तरह का लौकिक व्यवहार नहीं होता, अर्थात्‌ भगवान्‌ स्वयं स्वतंत्र 
फलरूप है, सुख के लिये ही है ये किसी दूसरे फल के लिये नहीं। 

“टिप्पणी- (१) अपने को खाना चाहिये, जीने के लिये, जीना चाहिये आनन्द भोगने के लिये, 
परन्तु आनन्द किसलिये भोगते है इसका कोई उत्तर नहीं, इसलिये स्वतंत्र फल । | 


'टिप्पणी- इस सूत्र के विषय में श्री भागवत्‌ के ३।४।१३ वें श्लोक के ऊपर श्री सुबोधिनी टीका 
में से उद्धत नीचे का अंश विचारणीय है । 'मदभावे जगज्जननमवशिष्यते । तत्र मत्सायुज्ये 
जगज्जननमन्यथा सिद्धं भवति, एकीभावश्रुतेः' “यथा सर्वासामपां समुद्र एकायनम्‌' इति। 
भिन्नतया ब्रह्मभावेजग द्वयापारकर्जम्‌' इतिन्यायात्‌ न जगत्करत्वम्‌' इस अंश में यह बात कही कि ब्रह्म 
भाव दो प्रकार के है ER ANE "गाव He ever Sere TTT RY पृथक्‌ रहने वाला जल 
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समुद्र में मिल जाता है उसी प्रकार जहां हो वहां ब्रह्मेकी भाव दूसरी प्रकार, राजा अपने सामान्य संबंधी 
को अपने गोद ले, और यह सामान्य संबंधी गोद आने के पश्चात्‌ राजकुमार बनता है इसके जैसा अथवा 
राजा कोई एक सामान्य स्त्री के साथ विवाह करे और यह सामान्य स्त्री रानी बनती है । इसके जैसा, 
अब, जितने आमोद प्रमोद राजा करता है उतने ही यह राजकुमार या रानी कर सकती हैं, परन्तु राज 
कार्य में बाधा ये नहीं कर सकते हैं, इस तरह जब जीव ब्रह्मीभूत बनता है फिर भी ये ब्रह्मैका भाव के 
अभाव में ब्रह्म से अलग रहता है । तब भगवान्‌ इतने आमोद प्रमोद करे उतने ही अपनी इच्छा से 
आनन्द भले ही जीव करे, परन्तु जगत्‌ का व्यवहार चलाने के संबंध में इसको वह बाधा नहीं दे 
सकता। इस सिद्धांत का निरूपण इस सूत्र में है । इस प्रकार इस सूत्र का श्री वल्लभाचार्य के द्वारा किया 
अर्थ श्री विठुलेश के किये अर्थ से वस्तुतः भिन्न है । 


प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्न, आधिकारिक मण्डलस्योक्ते:।४।४।१८। 


सूत्रार्थ- 'उपनिषद्‌ में जिस तरह मुक्ति का निरूपण है वहां मुक्तात्मा को सभी वस्तु का, प्रत्यक्ष 
ज्ञान होता है ऐसा स्पष्ट कहा गया है । 'इसका अर्थ यह होता है कि भगवान्‌ और भगवान्‌ के अतिरिक्त 
दूसरी वस्तु का भी मुक्तात्मा को ज्ञान होता है, तो फिर इनको केवल भगवान्‌ का ही ज्ञान होता है, दूसरी 
वस्तु का नहीं ऐसा कहना ठीक नहीं जो (पूर्व पक्षी इस प्रकार कहना चाहता है तो यह ठीक नहीं, कारण 
कि भिन्न भिन्न लीलोपयोगी भक्तों के लिये पृथक्‌ पृथक्‌ रूपों का जो समूह तत्संबंधी “सभी वस्तु का 
ज्ञान मुक्तात्मा को होता है इस प्रकार एक स्थान पर' कहा गया है । 


सूत्रभाष्य- यहां कोई इस प्रकार आशंका करे कि छान्दोग्य उपनिषद्‌ में इसी प्रसंग में कहा है 
“सर्व पश्यति' अर्थात्‌ À मुक्तात्मा । सब देखता है- इस वचन के अनुसार सभी वस्तुओं का प्रत्यक्ष 
ज्ञान मुक्त जीव को है, तब फिर केवल भगवान्‌ को ही देखता है और दूसरों को नहीं देखता है यह बात 
ठीक नहीं, अर्थात्‌ इस शंका का समाधान सूत्रकार आधिकारिक' आदि सूत्र भाग में करते हैं, यहां 
कहना यह है कि “सोऽशनुते' इस श्रुति वाक्यानुसार उस भांति ' लोकवत्‌ तु लीला कैवल्यम्‌' इस 
सूत्रानुसर 'जो मुक्तात्मा भगवान्‌ के साथ रहकर जो कामोपभोग करता है वह अलौकिक है यह बात 
ऊपर के सूत्र में कही गयी है, अब, विचार करने का यह रहा जिस प्रकरण में ही 'नान्यत्‌ पश्यति' 
अर्थात्‌ मुक्तात्मा को भगवान्‌ के अतिरिक्त दूसरी वस्तु का ज्ञान नहीं होता ऐसा कहा है, उसी प्रकरण में 
“सर्व ह पश्यति' इस वाक्य में ऐसा कहा है कि इसको सभी वस्तु का ज्ञान होता है. तब फिर ऊपर 
जो कहा 'कि इसको भगवान्‌ के अतिरिक्त दूसरी वस्तु का ज्ञान नहीं होता । यह कैसे हो सकता है ? 
उपरान्त एक ही भक्त को एक साथ अलग-अलग स्थान पर उस प्रकार पृथक्‌ पृथक्‌ समय पर की गयी 
लीला के साथ संबंध होता है इस बात का संबंध लीला का नित्यत्व सिद्धान्त Sam नहीं होता है 
कारण कि उस उस स्थान पर और उस उस समय होने वाली वह वह लीला नित्य है । इस प्रकार की 
पूर्वपक्षी की आशंकाओंठ्काउलरुहक्रप्रकारुहै॥४ meme rey ष मे (सर्व) शब्द का 
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अर्थ सब है इसलिये इस कथन में अघटित कुछ भी नहीं है । इसलिये (इसी प्रकरण में) आगे ऊपर 
कहा है कि 'सर्वमाप्नोति सर्वशः' अर्थात्‌ (यह मुक्तात्मा को) सब सभी रीति से प्राप्त होता है, और 
| स एकधा water’ त्रिधा भवति, पंचधा भवति। सप्तधा न नवधा चैव पुनश्चैकादश स्मृतः। 
शतं च दश चैकश्च सहस्राणि च विंशति।।' अर्थात्‌ यह मुक्तात्मा एक, तीन, पांच, सात, नव, 
ग्यारह, एक सौ ग्यारह, अरे बीस हजार स्वरूपों को धारण करता है, इस सूत्र में जो (मण्डल) शब्द 
का प्रयोग किया गया है वह इसलिये कि गोलाकार खड़े मनुष्यों में किसको पहला अथवा मुख्य कहना 
यह शक्य नहीं उस प्रकार से सभी (लीलोपयोगी) रूपों के संबध में भी समझना। 


जो इस प्रकार लीला नित्य हो और सभी उस तरह सर्वत्र उपस्थित ही हो तो 'मै' कल तेरे घर 
AST इस प्रकार एक भक्त को प्रभु ने यह कहा हो कि “प्रभु मेरे घर कल आयेंगे ऐसी आशा से यह 
भक्त प्रतीक्षा करके बैठा रहे यह कैसे संभव है ? कारण कि लीला जो नित्य हो तो आगामी कल और 
प्रभु को वहां आने की क्रिया सब (जिस समय प्रभु वचन देते हैं) उस समय उपस्थित नहीं होते हैं तो 
फिर मैं कल आऊंगा' इस प्रकार का वचन भी निरर्थक हो जाये ? इस प्रकार की कोई शंका करे तो 
इसके उत्तर में (सूत्रकार) कहते हैं कि- 


विकारावर्ति च तथा हि स्थितिमाह।४।४।९९। 


सूत्रार्थ- भगवल्लीला में भंग पड़े इस प्रकार (ज्ञान इस भक्त को) नहीं होता, और ' इस भक्त 
की, स्थिति इस प्रकार की होती है ऐसा (श्रुति में) कहा है । 

सूत्रभाष्य- इस प्रसंग में प्रकृति अर्थात्‌ भगवल्लीला और इससे जो विरुद्ध वह॑ विकार, भगवल्लीला- 
संबंधी, भक्त का ज्ञान इस प्रकार के विकार वाला नहीं होता, अर्थात्‌ (भगवान्‌) जिस भक्त को इस 
प्रकार कहते हैं कि “मैं तेरे घर आने वाले कल आऊंगा । उस भक्त को “भगवल्लीला नित्य होने से आने 
वाले कल तथा आने वाले कल का भगवदागमन इस समय भी विद्यमान है | इस प्रकार का ज्ञान नहीं 
होता, यह बात तो मात्र उदाहरण है शेष भगवान्‌ जिस समय और जिस स्थान पर जो लीला करते हैं, 
उस लीला का अनुभव करने बाले भक्त को उस लीलानुकूल ही ज्ञान होता है, इससे प्रतिकूल ज्ञान नहीं 
होता, इसलिये जिसको वचन दिया गया है उस भक्त का भी ऐसा ही ज्ञान होता है कि प्रभु बीते कल 
मेरे. को वचन दिया था तदनुसार आज पधारे हैं और लीला भी रसरूप तभी बनती है | इसलिये 
(भगवान्‌ की ) लीला स्वयं रसरूप है, रस भी भगवद्‌ रूप है, और यह भगवद्‌ रूप होकर 'और 
भगवान्‌ कर्तुम्‌ अकुतुँ अन्यथा कर्तुम्‌ सर्व समर्थ होने से लीला में सब कुछ भी संभव हो सकता हे, 
और इसके लिये कारण “तथाहि स्थितिमाह ' इस सूत्र भाग में कहा है ' सर्वमाप्नोति सर्वशः' अर्थात्‌ 
(लीला में) भक्त को सभी प्रकार से सब मिलता है इस प्रमाण का श्रुति वाक्य (लीला में) भक्त सभी 


प्रकार से सभी लीलाका मन, काता कमका, प्राण, से कह कु, भक्त की लीला में स्थिति इस 
प्रकार की होती है ऐसा वर्णन है, इसलिये वेद में पूर्ण श्रद्धा रखने वालों को इस प्रकार ही मानना कि 
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इस तरह की यह वस्तु अलौकिक ही है, और अलौकिक संबंध में लौकिक दृष्टि से देखना यह ठीक 
नहीं, परन्तु अलौकिक दृष्टि से देखना ही ठीक है । यह बात सूत्रस्थ हि' शब्द से सूचित की है अर्थात्‌ 
(रसोबैस: ) अर्थात्‌ पर ब्रह्म परमात्मा रस रूप है- इस श्रुत्युनुसार सर्व लीला सहित प्रभु रसरूप है और 
इस प्रकार से प्रभु ही परमफलरूप है इस प्रकार वर्णन किया है । 


दर्शयतश्चैवं प्रत्यक्षानुमाने ।४।४।२०। 
सुत्रार्थः श्रुति और स्मृति इसी सिद्धांत का समर्थन करती है । 


सूत्रभाष्य- (अलौकिक बातों में) लौकिक दृष्टि से एक बार विरोध आता हो तो यह विरोध नहीं 
मानना, बल्कि इस तरह का विरोध तो इस प्रकार की बातों की लोकोत्तरता बताता है, कारण कि श्रुति 
और स्मृति भगवत्संबंधी अलौकिक संबंध में, लौकिक दृष्टि के आधार से अन्यथाभाव लाना यह ठीक 
नहीं ऐसा कहती हैं, “नैषा तर्केण मति रापनेया' अर्थात्‌ इस ज्ञान में लौकिक मुक्ति का आधार लेकर 
सहज ही अनुचित नहीं करना, “परास्य शक्तिर्विविधैवश्रूयते स्वाभाविकी ज्ञान ब्रह्म क्रियाच' 
अर्थात्‌ इस पर ब्रह्म में अनेक प्रकार की सहज विविध शक्तियां रहती है । इस प्रकार अनुभवियों द्वारा 
कहा है और हम को सुनना चाहिये ।'अलौकिकास्तु ये भावान तांस्तर्केण योजयेत्‌' अर्थात्‌ जो 
अलौकिक भाव हो उनका लौकिक दृष्टि से विचार नहीं करना, यह वाक्य उस प्रकार श्री भागवत्‌ का 
“नहि विरोध उभयं भगवति अपरिगणित गुणगणे ईश्वरे अनवग्राह्ममाहात्म्ये अर्वाचीन विकल्प 
वितर्क विचार प्रमाणा सकुतर्क 'शास्त्रकलिलान्तः करणाशयदुरवग्रह वादिनां विवादानवसरे' 
अर्थात्‌ जिनके अनन्त गुण गिने जा सके ऐसा नहीं, उस प्रकार जिसकी मोटाई का विचार नहीं आ सके 
उस तरह के और आज कल के इस प्रकार भी हो सके और इस तरह भी हो सके “इस प्रकार के 
विकल्प, तर्क वितर्क बुरे विचार असत्‌ प्रमाण और दुष्ट तको से भरपूर ऐसे शास्त्रों से जिनका मन 
विचलित हो गया है उस तरह के हठी, झगड़ालु लोक जिसको कभी भी नहीं प्राप्त कर सके हैं उस 
प्रकार के सर्व समर्थ प्रभु के संबंध में यह सब संभव हो सकता है और' संभव नहीं हो सकता है ऐसा 
कुछ भी नहीं, आदि वाक्य भगवान्‌ का स्वरूप अचिन्त्य और अनन्त शक्ति वाला होने से परम फलरूप 
है इस प्रकार दर्शाता है उपरान्त “ता वां वास्तूनि उश्मसि गमध्यै यत्रगाबो भूरि शुंगा अयासः । 
अत्राह तदुरुगायस्य वृष्णः परमं पदमवभाति भूरि।। ' यह स्थान कहां, इस प्रकार प्रश्न ed 
तो इसके समाधानार्थ ऋचा गूढ आशय प्रकट करती है (यह निवास स्थान वहाँ कि) (यत्र) अर्थात्‌ 
जैसे जो गोकुल में (गावो भूरि शुंगा:) अर्थात्‌ गायें उस तरह एक सींग में से अनेक शाखा निकली हो 
उनको शाबर कहते हैं गांव के और जंगल के सभी पशुओं का समावेश हो लाख :और भूरिः 
TE ये दोनों प्रकार का निरूपण है, (अत्राह) भूतल पर तदु रुगायस्य अर्थात्‌ जो 7 | 
ष्णः भक्तों 
: अर्थात्‌ भक्तों के मनोरथ परिपूर्ण करते इस प्रकार के प्रभु का (पदं) अर्थात्‌ स्थान और से भी 


अनेकविध रस रूप CHE केःकारणचैकुं a He STS TEED Cet a अर्थात्‌ यमुना नदी के 
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रेतीले भाग, निकुंज, गोवर्धन पर्वत आदि को लेकर विविधता पूर्ण इस तरह (अद्भुत) स्थान में रहने 
वाले निवास स्थानों की हमें कामना रखनी चाहिये, इस प्रकार इस ऋचा का अर्थ होता है । इस रीति 
से लीला के साथ संबंध रखते पदार्थ भी फलरूप होने से इन्हें प्राप्त करने के लिये इतनी सारी प्रार्थना 
है तो इस लीला को करने वाले प्रभु परमफलरूप होते हैं इसमें तो फिर कहना ही क्या ? इस प्रकार 
आशय (इस ऋचा का) है ऐसा समझना, उपरान्त श्री भागवत में 'अथ ह वाव तब महिमामृत समुद्र 
विप्रुषा असकृल्लीढया स्वमनसि निष्यन्दमानानवतर सुखेन विस्मारितदृष्ट श्रुत सुख लेषा 
भासा: परम्‌ भागवता: ' अर्थात्‌ परम भक्त (हे प्रभु) तुम्हारे महिमा रूपी समुद्र का एक मात्र एक ही 
बिन्दु प्राप्त होने पर बारम्बार आस्वाद लेते हैं, और इसके द्वारा अपने मन में सतत्‌ सुखानुभव करते 
हैं, और इसको लेकर 'संसार में, अनुभव होते प्रत्यक्ष सुख और सुनते परोक्ष सुख जो कि दिखाई पड़ते 
सुख है और सच्चा सुख नहीं उनका हमको ध्यान अच्छी तरह नहीं होता, 'इस प्रकार कहा है, इसका 
अर्थ भी यही हुआ कि प्रभु स्वतंत्र फलरूप है और (यह चौथा अध्याय) फलाध्याय होने से सूत्रकार 
का तात्पर्य परमफलरूप प्रभु में ही है । 


भोगमात्रसाम्यलिंगाच्च।४।४।२९। 


सूत्रार्थ- केवल विहार के समय ही (प्रभु जीव को) अपने जैसा बनाकर अपने साथ रखते हैं 
ऐसा श्रुति में वर्णन है, इसलिये भी (प्रभु परम फलरूप है) । 


सूत्रभाष्य- इस 'सूत्र में बताये गये कारण से भी प्रभु परम फलरूप है ऐसा जाना जा सकता है, 
कारण कि 'सो$शनुते' सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता' अर्थात्‌ यह मुक्तात्मा विविध लीला 
भोगरस चतुर पर ब्रह्म परमात्मा के साथ सर्व कामोपभोग करता है । इस श्रुति वाक्य में अपने साथ 
भक्त को रखकर भगवान्‌ अपने समान बनाते हैं, ऐसा कहा है यह परमफलरूप परमात्मा के संबंध में 
ही संभव है, कारण कि इस भक्त को सख्यभक्ति का दानकर, इसके द्वारा किये स्व समर्पण को स्वीकार 
कर परम कृपालुता प्रकट कर इसके द्वारा किये स्व स्वरूपानन्द का अनुभव कर ही नहीं सकते यह बात 
ठीक है, मिला हुआ फल देने वाले के अधिकार में नहीं हो तो यह फलरूप ही किस भांति ? इसलिये 
इस कारण भी प्रभु ही परमफलरूप है यह बात सिद्ध होती है, “न तत्समश्चाप्यधिकश्च दृश्यते ' अर्थात्‌ 
कोई भी इस प्रभु के समान अथवा इससे श्रेष्ठ जानने में आया नहीं है । इस श्रुति वाक्य का ऊपर की 
“विहार के समय प्रभु स्वयं गौण बनकर जीव को मुख्य बनाते हैं इस प्रकार की, बात के साथ विरोध 
आता है उसे दूर करने (मात्र) शब्द, सूत्र में प्रयुक्त है । 'यह समानता या अधिकता विहार विशेष में 
ही है, अर्थात्‌ अन्यत्र सर्वत्र प्रभु समान है या इससे श्रेष्ठ कोई है ही नहीं, उपरान्त जीव की यह विहार 
कालीन समानता या अधिकता प्रभु की स्वेच्छा के कारण है, नहीं कि स्वाभाविक, अर्थात्‌ साम्याधिक्य 
निषेधक श्रुति के साथ कैसा भी बा नहीं आता उपप कामोपभोग. जिस प्रकार लोक में फलरूप 
होता है उस तरह' यह लीला में फल रूप हैं ऐसा नहीं समझना यह कामोपभोग तो आप्नोति परम्‌' 
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अर्थात्‌ (मुक्तात्मा) पर ब्रह्म परमात्मा को प्राप्त करता है, इस वाक्य का स्पष्टीकरण है अर्थात्‌ यह 
कामोपभोग भगवत्स्वरुपानुभव है, और जो अनुभव होता हो तो ही लोक में फल कहलाता है । 


“टिप्पणी- लोक में अपने को मिलते सुख में जीव का मन होता है, लीला में प्रत्यक्ष मिलते सुख 
में जीव का मन होता है, अर्थात्‌ प्रभु की प्रसन्नता में जीव भी प्रसन्नता होती है, इसका नाम ही 
भगवत्स्वरूपानन्दानुभव है । 


अनावृत्तिः शब्दादनावृत्तिः शब्दात्‌।४।४।२२। 


सूत्रार्थ- सूत्रभाष्य- भक्तों को और ज्ञानियों को पुनः इस लोक में जन्म नहीं लेने का होता ऐसा 
(लोक में) कहा जाता है, और इसलिये प्रमाण श्रुति वाक्य इस प्रकार है ' तयोर्ध्वमायन्न मृतत्वमेति' 
अर्थात्‌ (शरीर में रहने वाली एक सो एक) नाड़ी द्वारा जीव शरीर बाहर निकले तो इसको अमरत्व प्राप्त 
होता है) अर्थात्‌ इस मृत्यु लोक में इसको पुनः नहीं आना पड़ता। 'ब्रह्मलोकमभि संपद्यते, न च 
पुनावर्तते' अर्थात्‌ जिसको ब्रह्म लोक की प्राप्ति हुई है । उसको 'इस लोक में पुनः आना नहीं पड़ता, 
इस देवयानमार्ग से गये को पुनः इस जन्म मृत्यु के चक्कर में नहीं आना पड़ता, तस्मान्मद्भक्तियुक्तस्य 
योगिनो वैम दात्मन: । न ज्ञानं नच वैराग्यं प्रायः श्रेयो भवेदिह।। ' अर्थात्‌ (इस प्रकार का जीव) . 
ब्रह्म लोक प्राप्त करता है, इसको पुनः (इस लोक में) नहीं आना पड़ता, इस प्रकार के वाक्य, ज्ञानी 
जीवों की अनावृत्ति का वर्णन करते हैं, परन्तु भक्तों को जो मोक्ष प्राप्त होता है वह एक सो एकवी नाड़ी 
द्वारा (शरीर बाहर) निकलने का कारण नहीं होता, “कारण कि इस प्रकार के निर्गमन में कारणभूत 
ज्ञानादि द्वारा इसका कल्याण नहीं होना | इस प्रकार श्रीभागवत में नीचे के अनुसार वाक्यों में कहा है। 
अर्थात्‌ मेरे में भक्तिभाव है, और जो भक्त योगी का मन केवल मेरे में ही है उसका कल्याण नहीं, मोटे 
तौर पर ज्ञान से होता कि नहीं होता वैराग्य से, परन्तु 'यमेव' अर्थात्‌ जिस भक्त जीव पर प्रभु कृपा 
का विचार करें उसको प्रभु मिलते है।इस वाक्यानुसार इसका परम कल्याण जो पुरूषोत्तम प्राप्ति तो प्रभु कृपा 
से ही होती है। अर्थात्‌ 'ब्रह्मविदाप्नोतिपरम्‌” इस वाक्य के साथ “यमेव' इस वरण श्रुति का विरोध नहीं रहे इस 
aaa को अर्थ फलित होता है कि पुरूषोत्तम की प्राप्ति जिस भक्त को हुई है वह सर्वथा दोष रहित बन 
जाता 
अर्थात्‌ भूतल पर पुनः आने के लिये कारण नहीं रहता इससे उसका संसार में पुनरागमन संभव नहीं 
होता है। उपरान्त ऐसे भक्त को भूतल पर आने की इच्छा भी हो यहसंभवनहीं, es 
है कि ये दारागार पुत्राप्तान्‌ प्राणान्‌ वित्त मिमं परम्‌। हित्वा मां शरणं याता: कथं तास्त्यक्तुमुत्सहे॥ अर्थात्‌ 
गृह-गृह वाली पुत्र, सम्बन्धी प्रिय स्वयं के प्राण धन यह संसार और परलोक सब छोडकर मेरी शरण में आये 
है, उनको में किस प्रकार छोड सकता हुँ ? और ये कामोपभोग भगवत्माप्ति रूपहै अर्थात्‌ ये नित्य होने से इनका 
नाश भी संभव नहीं है। उपरान्त जिस प्रकार एक भक्त भी देशकाल भेद से अनेक लीला के साथ सम्बन्ध रखता 
है तथा इसका उन- उन लीलाओं से सम्बन्ध नित्य है तब फिर यह लीला छोडकर भूतल पर जीव ae 
ब्रह्माजी भी कहते हुए हिचकते है.॥-,,॥८ Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy a आ यहबात 
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उपरान्त कालाधीन वस्तु नाशवान्‌ कहलाती है। परन्तु इस काल का वश पुरूषोत्तम के उपर नहीं 
चलताहै।कारणकि 'न यत्रकालोऽनिमिषां परप्रभुः' अर्थात्‌ देवाधिदेव के उपर काल (भी) का जहां वश नहीं 
चलता है।इस प्रकार अनेक वाक्य (इसी बात का समर्थन करते है) अर्थात्‌ ज्ञानियों और भक्तों का (दोनों का) 
संसार में पुनरावर्तन नहीं होता है। यह बात तो ठीक ही है ! इस प्रकार सभी को फल प्राप्त होता है उसमें 
जमीन-आसमान का अन्तर है।इस सूत्र के पूर्व भाग में भक्तों की अनावृति का निरूपण है तथा उत्तर भाग में 
ज्ञानियों की अनावृति का निरूपण है ऐसा समझना। 

अब कोई ऐसी आशंका करे कि यह फलाध्याय है और इसके अन्त में अनावृति की बात है। अर्थात्‌ 
संसार में पुनः नहीं आना यह जीव के लिये परम फल है। इस प्रकार सूत्रकार का मत है ऐसा जान पडता है, तो 
इसका उत्तर यह है कि श्रुति में ब्रह्मज्ञानी को परब्रह्म पुरूषोत्तम की प्राप्ति होती है ऐसा कहा है। उपरान्त यह 
परप्राप्ति सर्वे कामोपभोग ऐसा श्रुति में कहा है, और यह (सर्वकामोपभोग) स्वयं की योग्यतानुसार जीव जो 
वसतु प्रभु के सम्मुख समर्पित करे तो प्रभु उसको प्रेम से स्वीकार करते है। इस प्रकार का है अर्थात्‌ यह 
(सर्वकामोपभोग) ही मुख्य फल है। 

संसार में पुनः न आने की बात तो गौण है।परन्तु पर प्राप्ति के पश्चात्‌ भी पुनः संसार में आने का हो तो 
यह परप्राप्ति पर प्राप्ति नहीं कहलाती है इस प्रकार कोई मूर्ख आशंका करे तो इसको दूर करने के लिये सूत्रकार 
ने इस प्रकार कहा है ! अब जिस प्रकार अनावृति शब्द इस सूत्र में दो बार आया है और कारणभेद से इसके दो 
भिन्न अर्थ है, उसी प्रकार शब्दात्‌ भी दो बार सूत्र में आता है और शब्द शब्द के भी दो भिन्न-भिन्न अर्थ है। 
अनावृति शब्द शब्द दो बार इस सूत्र में आया है। शब्द-शब्द के भी दो भिन्न-भिन्न अर्थ है और ये इस प्रकार है। . 
पुष्टिमार्गीय भक्त प्रभु के पास से पुनः स्वस्थान पर आता है। इसमें, प्रवर्तक या निवर्तक वेणुनाद है, अर्थात्‌ 
भगवान्‌ के पास जाने के पश्चात्‌ ऐसे भक्त को पुनः नहीं आना पडता है।इसके लिए कारण वेणुनाद रूपी शब्द, 
ये प्रथम वार के प्रयोग का अर्थ है ज्ञानी को पुनः लौटने का नहीं होता इसके लिये, कारण तत्प्रतिपादक वेदवाक्य 
है, इस दूसरी बार के प्रयोग का अर्थ और संसार में पुनः लौटने की मना भी की है अर्थात्‌ अलौकिक फल तो 
प्राप्त होने का है यह बिना कहे समझने का है, इसलिए अधिक कहने की कोई आवश्यकता नहीं है। 


१. श्री यशोदाजी ने अपने गोद में जिसको खिलाया वे श्रीकृष्ण परमात्मा परमतत्त्व है, इसके 
अतिरिक्त दूसरा परम तत्त्व है इस प्रकार कहने वालों को हे समझदार लोकों, उनको आसुरी जीव 
समझते हैं । 

२. इस अणुभाष्यरूपी सूर्य का उदय हुआ है यह भिन्न भिन्न मत रूपी अन्धकार को दूर करने 
वाला है और वेदान्त तात्पर्य रूपी कमल को विकसित करने वाला है । 

३. इन्द्र को अभिमान हुआ, इस कारण इसने मूसलधार वर्षा का आरम्भ की इस कारण ब्रजवासी 
दुःखी हो गये, परन्तु प्रभु ने इनकी रक्षा की, इतना ही नहीं परन्तु स्वहास्यामृत से इनको इस दुःख के 
समय को थोड़ा सा भी प म नहीं पड़ने दिया और इस कार्य के लिये ही गिरिराज धारण करने का 
कार्य किया | उपनिषदे में भी इस परम तत्त्व की हं प्रतिपादन किया हैँ 
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४. श्रीकृष्ण की कृपा द्वारा ही यह सिद्धांत समझा जा सकते है और यह सिद्धान्त समझाया जा 
सकता है अर्थात्‌ फिर प्रभु विशेष कृपा करने वाले हैं, भगवद्‌ भक्तों को विशेष क्या कहना ? 


५. यह भाष्य रूपी पुष्पांजलि श्री मदाचार्यचरण श्रीवल्लभाचार्यजी महाप्रभु के चरणाविन्द में 
अर्पित करता हूं । इसके द्वारा आचार्यश्री मेरे ऊपर सदा प्रसन्न रहें । 


।।ब्रहमसूत्राणु भाष्य का चतुर्थाध्याय का चतुर्थपाद संपूर्ण ।। 
संपूर्णाऽयं ग्रन्थः 


त्वदीयं वस्तु गोविन्द तुभ्यमेव समर्पये। 
तेन त्वदङ्घ्निकमले रतिं मे यच्छशाशवतीम्‌॥ 
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जलधरद्युति अंगं ललितत्रिभगं बहुकृतिर रसिकवर, 
गोकुलपरिवार मदनाकार कुंजविहार' गूढनर। 

वल्लभ व्रजचन्द्र सुभगसुछन्दं कृतआनन्दं भ्रांतिहरं, 

भज नन्दकुमार सर्वसुखसार TATA ब्रह्मपरम्‌ ॥7॥ 

मेघ की कान्ति के समान शरीर धारण करने वाले, ललितत्रिभंगी, विविध 
स्वरूप रंग से विदित होने वाले, रसिक शिरोमणि गोसमूह जिनका परिवार 
है, कामदेव के समान आकार वाले, कुंजविहारी गुप्तमनुष्याकृति, 
प्रियब्रजचन्द्र, सुन्दर भाग्य एवं दिव्य लीलामय परमानन्द स्वरूप, भ्रान्ति 
का हरण करने वाले, सर्व सुख के साररूप तत्व द्वारा विचारित परब्रह्म 
नन्दकुमार श्रीकृष्णचन्द्र की भक्ति करो।।7 ॥। द 











वन्दितयुगचरणं पावनकरणं जगदुद्धरणं विमलधर, 

कालियशिरगमनं कृतफनिनमनं घातितयमनं मृदुलतर। 

वल्लभदुः खहरणं निर्मलचरणं अशरणशरणं मुक्तिकर, 

भज नन्दकुमार सर्वसुखसारं तत्वविचार ब्रह्मपरम्‌ ॥8॥ 

जिनके चरण कमल वन्दनीय है, पवित्र करने वाले, उद्धारक निर्मल 
हस्तवाले, कालिय नाग के शिर पर चढकर नृत्य करने वाले, कालिय नाग 
के फणों को नमाने वाले, यमलार्जुन का भंग करने वाले, अत्यन्त कोमल, 








E प्रियजनों के दुखःहरण करने वाले, निर्मल चरणवाले, अरक्षकों के 
+ संरक्षक, मुक्तिदाता, सर्वसुख के साररूप, तत्व द्वारा परब्रह्म नन्दकुमार 
श्रीकृष्णचन्द्र की भक्ति करो।।8॥। 





